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சங்கா சர்கம்‌ 


கவி அதர்மத்திற்கே 


ஸங்கற்பிக்கப்பட்டதா? 


இங்கே ஒரு விஷயம்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. “பிரபஞ்ச 
நாடகத்திலே ஒவ்வொரு சதுர்யுகத்திலும்‌ க்ருதயுகத்தில்‌ ரொம்‌ 
பவும்‌ தர்மமாக ஆரம்பித்து, த்ரேதோ யுகத்திலும்‌ த்வாபர 
யுகத்திலும்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சமாகச்‌ FT கெட்டுக்‌ கொண்டு 
வந்து, கலியிலே ஒரே அதர்மமாகப்‌ போக வேண்டுமென்ப 
தும்‌ பகவத்‌ ஸங்கல்பம்தானே? அதைக்‌ குற்றம்‌ சொல்வா 
னேன்‌? கலி அதர்மத்துக்கான யுகம்‌ என்று ஏற்பட்டுவிட்ட பின்‌ 
அதைச்‌ சர்திருத்துவது என்று புறப்படுவானேன்‌?' என்ற 
கேள்வி வரலாம்‌. 


பகவத்‌ ஸங்கல்பம்‌ நமக்குப்‌ புரியாது. என்றாலும்‌, அவன்‌ 
சாஸ்த்ர வாயிலாகக்‌ கலி, அதர்ம யுகம்‌ என்று நமக்குத்‌ 
தெரிவிக்கும்போது, அப்படியே அதர்மத்தில்‌ லோகம்‌ நசித்துப்‌ 
போவதற்காகத்தான்‌ இந்த யுகம்‌ அவனால்‌ தீர்மானமாக 
ஸங்கல்பிக்கப்பட்டிருக்கிறதென்று அர்த்தம்‌ செய்து கொண்டு 
விடக்‌ கூடாதென்றே தோன்றுகிறது. 'லோகம்‌ அவனுக்கு நாட 
கம்‌. ரஸ வைசித்ரிய ருசிக்காக (காவிய ரஸங்களில்‌ மாறுபாடு 
செய்து சுவை கூட்டுவதற்காக) நாடகாசிரியர்‌ ரெளத்ரம்‌, 
பீபத்ஸம்‌, பயம்‌ ஆதியவையுள்ள ஸீன்களையும்‌ கல்பிப்பது 
போல அவனும்‌ கலியில்‌ செய்வதாயிருக்கலாம்‌' என்று சொன்‌ 
னாலுங்கூட, இதிலே ஓர்‌ அளவுக்கு மேலே போக அவனுடைய 
கருணையுள்ளம்‌ இடம்‌ கொடுக்காது. ஒரே ரெளத்ரம்‌, 
பீபத்ஸம்‌, பயானகம்‌ என்று ஆகிவிட்டால்‌ அதில்‌ “ரஸம்‌: 
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' என்று சொல்லும்படி என்ன இருக்கும்‌? விரஸம்தான்‌ இருக்கும்‌. 
ஆகையினால்‌ அவன்‌ பூர்வ யுகத்து மனுஷ்யர்களைப்‌ போல 
இந்த யுகத்தில்‌ அவ்வளவு தார்மிகர்களாகவும்‌, தெய்வ சக்தி 
யுள்ளவர்களாகவும்‌ ஜனங்களை ஸ்ருஷ்டிக்காவிட்டாலும்‌, 
' அதர்மத்தில்‌ அவர்களுக்கு உள்ளூற ஒரு ருசியைக்‌ கொடுத்தே 
ஸ்ருஷ்டித்திருந்தாலும்‌, அதிலேயே அவர்கள்‌ முழுகி அழிந்து 
விடும்‌ கொலைக்‌ கூத்தாக முடித்துவிட மாட்டான்‌. 
சறுக்காமலை விளையாட்டுப்‌ போலச்‌ சறுக்கும்வரை சறுக்கட்‌ 
டும்‌ என்று பார்த்துக்‌ கொண்டிருந்தாலும்‌, விழுந்து எலும்பை 
முறித்துக்‌ கொள்ள விடாமல்‌ தாங்கிக்‌ கொள்வதற்கு வருவான்‌, 
மஹான்களையும்‌ அனுப்பி வைப்பான்‌. ஒரு பக்கம்‌ யுகத்தின்‌ 
'நேச்சரை முன்னிட்டு அதர்மங்கள்‌ ஜாஸ்தியாகப்‌ போய்க்‌ 
கொண்டிருந்தாலும்‌, இன்னொரு பக்கம்‌ தர்மத்தை ஞாபகமூட்‌ 
டிக்‌ கொண்டிருப்பதாகவும்‌ அனேகத்தைக்‌ கொடுத்து, தார்மி 
கர்களாகவும்‌ ஜனஸமூஹத்தில்‌ கொஞ்சம்‌ பேராவது இருந்து 
கொண்டேயிருக்கும்படிப்‌ பார்த்துக்‌ கொள்வான்‌. லஞ்சம்‌, 
மோசடி, கொலை இன்னும்‌ அனேக தகாத காரியங்களுக்கான 
கிளப்புகள்‌, சூதாட்டங்கள்‌ என்று இப்போது ஒரு பக்கத்தில்‌ 
பார்க்கிறோமென்றால்‌ இன்னொரு பக்கம்‌ ப்ரவசனம்‌, பஜனை, 
கும்பாபிஷேகம்‌ என்றும்‌ நிறையப்‌ பார்க்கிறோமல்லவா? கலி 
முடிகிறபோதுகூட நல்ல வைதிகமான தர்ம வாழ்வு நடத்துப 
வார்கள்‌ அடியோடு அஸ்தமித்து விடப்போவதில்லை. கல்பாந்‌ 
தத்தில்‌ (கலியின்‌ முடிவில்‌) தாம்ரபார்ணி தீரத்தில்‌, அதாவது 
நம்முடைய திருநெல்வேலி ஜில்லாவில்‌, விஷ்ணுயசஸ்‌ என்ற 
ஸத்‌ பிராமணருக்குப்‌ புத்ரனாக கல்கி என்ற பெயரில்‌ பகவான்‌ 
அவதாரிப்பானென்று சொல்லியிருக்கிறது. அப்படியானால்‌ 
அப்போதும்‌ வைதிகாசாரங்களைப்‌ பின்பற்றும்‌ ஸத்பிராமணர்‌ 
கள்‌' கொஞ்சமாவது இருந்து கொண்டிருப்பார்களென்றுதானே 
அர்த்தம்‌? 
கலியின்‌ கொடுமையைப்‌ புராணம்‌ முதலானவற்றில்‌ ஜாஸ்‌ 
திப்‌ படுத்தித்தான்‌ சொல்லியிருக்கிறது. எல்லாம்‌ போயே 
போய்விட்ட மாதிரிதான்‌ வர்ணித்திருக்கும்‌. நம்‌ ஆசார்யாள்‌ 
அவதாரத்துக்கு முந்திக்கூட வேத தர்மம்‌ அடியோடு போய்‌ 
விட்டது என்றே தேவர்கள்‌ கைலாஸத்துக்குப்‌ போய்‌ பரமேச்‌ 
வரனிடம்‌ முறையிட்டுக்‌ கொண்டதாக இருக்கிறது. ஆனால்‌, 
அப்புறம்‌ பார்த்தால்‌ தலைமுறை தலைமுறையாக உயர்ந்த 
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வைதிகானுஷ்டானமுள்ள ஒரு மலையாளப்‌ பிராமண குடும்பத்‌ 
தில்‌ ஆசார்யாள்‌ அவதாரம்‌ பண்ணினார்‌, யதோக்தமாக 
எல்லா வைதிக வித்யைகளையும்‌ குருகுலத்தில்‌ அப்யாஸம்‌ 
செய்தார்‌ என்றெல்லாம்‌ தெரிந்து கொள்கிறோம்‌. நல்ல 
வைதிகானுஷ்டானங்களால்‌ ஸம்ஸ்காரம்‌ பெற்றவர்கள்‌, பத்ம 
பாதர்‌ போன்றவர்கள்‌ அவரிடம்‌ சிஷ்யர்களாக வந்து சேர்ந்த 
தாகப்‌ பார்க்கிறோம்‌. ஆனபடியால்‌ வேத தர்மம்‌ - 'வேத' 
தர்மம்‌ என்று சொல்வானேன்‌? நம்மைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ 
தர்மம்‌ என்றால்‌ வேத தர்மம்தான்‌. அப்படிப்பட்ட தர்மம்‌ 
எப்போதுமே முற்றிலும்‌ அழிந்துபோய்‌ விடவில்லை என்று 
தெரிகிறது. 


“இது கலியாச்சே! ஜனங்களுக்கு ஆத்மபலம்‌ ரொம்பக்‌ 
குறைச்சலாச்சே. இதிலே ஜனங்கள்‌ அக்னிஹோத்ர கர்மானுஷ்‌ 
டானத்தை நன்றாக நடத்திக்‌ காட்ட முடியுமா? ஸன்னியாஸ 
ஆச்ரமத்தை நியமத்துக்குப்‌ பங்கம்‌ வராமல்‌ அனுஷ்டிக்கத்‌ 
தான்‌ முடியுமா?” என்று இந்த யுக ஆரம்பத்தில்‌ தர்ம 
சாஸ்த்ரங்களை வகுத்துக்‌ கொடுக்கும்போதே ஒரு கேள்வி 
வந்தது. அக்னி ஹோத்ரம்‌ என்பது கர்ம காண்டத்தில்‌, 
ப்ரவ்ருத்தி 'மார்க்கத்தில்‌ வருவது. ஸன்னியாஸம்‌ என்பது ஞான 
காண்டத்தில்‌ நிவ்ருத்தி மார்க்கமாக வருவது. எனவே, இந்த 
இரண்டும்‌ போய்விட்டால்‌ ஜனங்கள்‌ உருப்பட வழியே 
மில்லை. அல்ப சக்தர்களான கலிகால மனுஷ்யர்களுக்கு இந்த 
அதோகதிதானா என்று கேள்வி வந்தது. 


அதற்குத்‌ தர்ம 'சாஸ்த்ரக்காரர்கள்‌ என்ன பதில்‌ சொன்னார்‌ 
கள்‌, அதாவது, தீர்ப்புக்‌ கொடுத்தார்கள்‌? 


“கலியுகம்‌, க்ருதயுகம்‌ என்று போட்டுக்‌ குழப்பிக்‌ கொள்ள 
வேண்டாம்‌. எதுவரை வாண விபாகம்‌ கொஞ்சமாவது 
இருக்கிறதோ, எதுவரை வேத அத்யயனம்‌ கொஞ்சமாவது 
இருக்கிறதோ அதுவரை அக்னிஹோத்ரமும்‌ > ஸன்னியாஸமும்‌ 
இருக்கலாம்‌' என்று தீர்ப்புக்‌ கொடுத்தார்கள்‌. அதனால்‌ கலியி 
“லும்‌ இவையெல்லாம்‌ மங்கிப்‌ போனாலும்‌ முழுக்க அணைந்து 
விடாமல்‌ முணுக்கு முணுக்கு என்று எரிந்து: கொண்டுதானிருக்‌ 
- கும்‌: என்று தெரிகிறதல்லவா? அணைந்து : போகிற: நிலைக்கு 


வரும்போது ஒரு மஹா புருஷர்‌ வந்து எண்ணெய்‌ போட்டு, 
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திரியைத்‌ தூண்டிவிட்டு நன்றாகவே ஜ்வலிக்கச்‌ செய்வார்‌. 
க்ருதயுகமே வந்துவிட்டதோ என்று நினைக்கிற மாதிரிகூடக்‌ 
கொஞ்ச காலம்‌ ரொம்ப நன்றாகப்‌ போகும்‌. அப்புறம்‌ மறுபடி 
மங்கல்‌, மறுபடித்‌ தூண்டுவிடுவது என்று போய்க்‌ கொண்டிருக்‌ 
கும்‌. 


ஆசார்யாளின்‌ அவதார காலம்‌ உட்பட எப்போதும்‌, 
இந்தக்‌ கலியிலுங்கூட, நல்ல கர்மானுஷ்டாதாக்கள்‌ (வறட்டு 
மீமாம்ஸையாக இல்லாமல்‌ கர்ம யோகமாகச்‌ செய்றெவர்கள்‌), 
நல்ல பக்தியுள்ளவர்கள்‌, ஞானம்‌ நிரம்பிய ஞானிகள்‌ எல்லோ 
ரும்‌ கொஞ்சமாவது இருந்து வந்திருக்கிறார்கள்‌; இனிமேலும்‌ 
இருப்பார்கள்‌. குரு பரம்பரை என்று ஒன்று எல்லா மார்க்கத்தி 
லும்‌ அவிச்சின்னமாக (முறிவு படாமல்‌) இருந்தே வந்திருக்கி 
றது. குரு இல்லாமல்‌ அத்யயனமுமில்லை, ஸன்னியாஸ தகை 
யுமில்லையாதலால்‌, இவை எப்போதும்‌ இருந்திருக்கின்றன 
வென்றால்‌ பரம்பரா க்ரமத்தில்‌ இவற்றை அப்யஸித்து 
உபதேசித்து வந்த குருக்களும்‌ அவிச்சின்னமாக இருந்திருப்பதா 
கவே ஆகறது. குரு - சிஷ்யப்‌ பரம்பரை க்ரமத்தில்‌ வருவதான 
“ஸம்ப்ரதாய வித்யை'க்குத்தான்‌ “வால்யு' உண்டு என்று 
ஆசார்யாள்‌ பாஷ்யங்களில்‌ பல இடங்களில்‌ சொல்லியிருப்ப 
தால்‌ அவர்‌ நாள்‌ வரைக்கும்‌ அப்படித்‌ தொடர்ந்து வந்து 
கொண்டிருந்ததாக ஏற்படுகிறது. அத்வைத வித்யையை அவர்‌ 
இப்படிப்‌ பரம்பரை க்ரமத்தில்‌ கோவிந்த பகவத்‌ பாதாளிடமி 
ருந்து உபதேசம்‌ பெற்றது மட்டுமின்றி, அவர்‌ காலம்‌ வரை 
வேறு பல அத்வைத ஆசார்யர்களும்‌ இருந்திருக்கிறார்கள்‌. 
.காசக்றாத்ஸ்னர்‌, த்ரவிடாசார்யார்‌, ப்ரஹ்மநந்தி, பர்த்ரு ப்ரபஞ்‌ 
சர்‌, பர்த்ருஹரி, ப்ரஹ்மதத்தர்‌, ஸெளந்தர பாண்ட்யர்‌ என்ப 
வர்கள்‌ இப்படி ஆசார்யாளுக்கு முன்பே அத்வைதம்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறார்கள்‌. அதே மாதிரி அவர்‌ நாளில்‌ நல்ல வைதிக - 
ஆகம முறைகளின்படி. பூஜைகள்‌ நடந்த ஆலயங்களும்‌ இல்லா 
மல்‌ போய்விடவில்லை. அவர்‌ மூன்று தடவை இந்தத்‌ தேசம்‌ 
முழுவதிலும்‌ க்ஷேத்ராடனம்‌ செய்ததில்‌ பல ஆலயங்களில்‌ 
உக்ரமான பத்ததியை ஸெளம்யமாக்கினாரென்றும்‌, அவைதிக 
தாந்த்ரிக பூஜையை முறைப்படி மாற்றினாரென்றும்‌ சொல்லி 
யிருந்தாலும்‌ எல்லா. ஆலயங்களிலுமே. அப்படிச்‌ செய்தா 
ரென்று சொல்லவில்லை. ஸரியான முறையில்‌ வழிபாடு நடந்த 
ஆலயங்களும்‌ இருந்திருக்கின்றன. அவருடைய பெற்றோர்களே 
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திருச்சூர்‌ ஆலயத்தில்‌ பஜனம்‌ இருந்துதான்‌ அவர்‌ அவதரிக்கும்‌ 
படியாக வரம்‌ பெற்றிருக்கிறார்கள்‌. 

பின்னே ஏன்‌, 'போச்சு போச்சு! கலியில்‌ எல்லாம்‌ போச்சு! 
ஏதாவது கொஞ்சம்‌ மிச்சமிருந்தாலும்‌ அதுவும்‌ கால க்ரமத்தில்‌ 
போயே போயிடும்‌. எல்லாம்‌ மிருகப்‌ பிராயமாயிடும்‌' என்று 
புராணங்கள்‌ பயமுறுத்துகின்றனவென்றால்‌, நாம்‌ ஆலஸ்யமாக 
(மெத்தனமாக) இருந்துவிடக்‌ கூடாது என்று எச்சரித்து 
உசுப்பிவிட்டு உஷார்ப்படுத்துவதற்குத்தான்‌. ரொம்பவும்‌ ஆபத்‌ 
தாக வர்ணித்தால்தான்‌ நாம்‌ அசைந்து கொடுப்போம்‌ என்ப 
தால்தான்‌. 


“கலிதான்‌ அதர்ம யுகமென்றால்‌ நாம்‌ அதர்மமாகத்தான்‌ 
இருந்துவிட்டுப்‌ போவோமே!' என்று சொல்வது தப்பு. 
“திருடர்கள்‌ ஆபத்து ஜாஸ்தி இருக்கிறது” என்று போலீஸ்‌ 
தண்டோராப்‌ போட்டால்‌ என்ன செய்வோம்‌? திருடர்கள்‌ 
வந்து எடுத்துக்கொண்டு போகட்டும்‌ என்று நாமே உடைமைக 
ளைத்‌ தெருவில்‌ போட்டுவிட்டா உட்கார்ந்து கொண்டிருப்‌ 
போம்‌? “காப்பாற்ற முடிஏிறவரையில்‌ காப்பாற்றிக்‌ கொள்‌ 
வோம்‌” என்றுதானே ஜாக்ரதை செய்துகொள்‌ 
வோம்‌? போலீஸ்‌ தண்டோரா போட்டதன்‌ நோக்கமும்‌ 
இப்படி ஜாக்ரதை செய்து, முடிந்தமட்டும்‌ ரக்ஷித்துக்‌ கொடுப்‌ 
பதற்குத்தானே? 'கலி அதர்ம ஆட்சியை ஆரம்பித்துவிட்டான்‌' 
என்று சாஸ்த்ரங்கள்‌ தண்டோராப்‌ போடுவதற்கும்‌ தாத்பர்யம்‌, 
கூடிய மட்டும்‌ தர்மத்தை ஜாக்ரதையாக ரக்ஷித்துக்‌ கொள்வதற்‌ 
குத்தானே ஒழிய, “ஒன்றும்‌ பண்ணிக்‌ கொள்வதற்கில்லை' 
என்று இருப்பதையும்‌ விட்டுவிட்டு வீணாகப்‌ போவதற்கல்ல. 


இந்த யுகத்தில்‌ வரும்‌ அதர்ம ப்ரவாஹத்தை ஒருவன்‌ 
எதிர்த்து நின்றால்தான்‌ மற்ற யுகங்களில்‌ செய்யும்‌ தர்மானுஷ்‌ 
டான பலனைவிடக்‌ கோடி மடங்கு பலன்‌ பெறலாம்‌. எதிர்ப்பு 
உண்டான ஸமயத்தில்‌ தடுத்து நின்றால்தான்‌ பெருமை அதிகம்‌. 


(லேசாகச்‌ சிரித்தபடி) மற்ற யுகங்களில்‌ ரொம்பப்‌ பேர்‌ 
ஈச்வரனிடம்‌ போய்ச்‌ சூழ்ந்து கொண்டிருப்பார்கள்‌. அவருக்கு 
ஸாவகாசமாக ஒவ்வொருவரையும்‌ விசாரித்து அனுக்ரஹம்‌ 
செய்ய முடியாமலிருக்கும்‌. கலியில்‌, “யார்‌. வருவா? யார்‌ 
வருவா?” என்று பார்த்துக்‌ கொண்டிருப்பார்‌. அதனால்‌ நாம 
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கொஞ்சம்‌ யத்னம்‌ பண்ணினால்கூடக்‌ கோடியாக நினைத்துக்‌ 
கூப்பிட்டு வைத்துக்கொண்டு நன்றாக அனுக்ரஹம்‌ பண்ணிவிடு 
வார்‌. 


ஒரேயடியாக பயமுறுத்திப்‌ 'போச்சு, போச்சு' என்று 
சொல்வதாலேயே சிலர்‌, “நம்முடைய தடுப்பு PUDA நிஷ்பிர 
யோஜனமாகத்தான்‌ போகும்‌' என்று சோர்ந்து விழுந்துவிடப்‌ 
போகிறார்களே என்று, இந்த யுகத்துக்கே உள்ள சில ப்ரத்யேக 
அனுகூலங்களையும்‌ சாஸ்த்ரங்களில்‌ சொல்லித்‌ தெம்பூட்டி 
யிருக்கிறார்கள்‌. க்ருத யுகத்தில்‌ மனோநிக்ரஹம்‌ என்ற சிரம 
ஸாத்யமான காரியத்துடன்‌ கூடியதான த்யானம்‌ செய்தும்‌, 
த்ரேதாயுகத்தில்‌ சரீரத்தைக்‌ கஷ்டப்படுத்திக்கொண்டு யாகங்‌ 
கள்‌ செய்தும்‌, த்வாபர யுகத்தில்‌ விஸ்தாரமாக அர்ச்சனை 
பூஜை என்று செய்துமே பெறக்கூடிய அனுக்ரஹ பலனை 
இந்தக்‌ கலியில்தான்‌ ஸுலபமாக பகவந்நாமத்தைச்‌ சொல்‌ 
லியே பெற்றுவிடலாமென்றும்‌ சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌ - 
பயமுறுத்திய அதே சாஸ்திரங்களிலேயே ரொம்பவும்‌ ஆறுத 
லாகச்‌ சொல்லியிருக்கிறார்கள்‌. “கலியா அஸத்தான யுகம்‌? 
அதுதான்‌ ஸத்தான யுகம்‌. கவி: ஸாது:, கவி: ஸாது: என்று 


வ்யாஸாசார்யாள்‌ இரண்டு தரம்‌ உறுதிப்படுத்திச்‌ சொல்லி 
யிருக்கிறார்‌! 
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அதை ரொம்பவும்‌ அஸாதுவாக இழுத்துவிட்டுக்‌ கொண்டி 
ருந்த காலத்தைப்‌ பற்றிப்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருந்தோம்‌. 72 
துர்மதங்கள்‌ அப்போது ஜனங்களைக்‌ கலக்கிக்‌ கொண்டிருந்த 
தாகப்‌ புஸ்தகங்களில்‌ சொல்லியிருப்பதைச்‌ சொன்னேன்‌. எந்‌ 
தப்‌ புஸ்தகங்கள்‌ என்றால்‌ ஆசார்யாளின்‌ சரித்ரத்தைச்‌ சொல்வ 
தான புஸ்தகங்கள்‌. அவற்றுக்கு 'சங்கர விஜயம்‌' என்று பேர்‌. 
“விஜயம்‌ செய்தார்‌' என்று ஒரு பெரிய மனுஷ்யர்‌ ஓர்‌ 
இடத்துக்கு விஸிட்‌ செய்தால்‌ சொல்கிறோம்‌. “விஜயம்‌” 
என்றால்‌ “விசேஷம்‌ வாய்ந்த ஜயம்‌' அதாவது, சிறப்பான 
வெற்றி. ராஜாக்கள்‌ திசைதோறும்‌ சென்று மற்ற ராஜாக்களை 
ஜயிப்பது 'திக்விஜயம்‌'. இப்படியே ஜனங்களுடைய ஹ்ருதயங்‌ 
களை ஒருவர்‌ ஓர்‌ இடத்துக்குப்‌ போய்‌ அன்பினால்‌ வெற்றி 
கொள்கிறார்‌ என்ற அர்த்தத்திலேயே “விஸிட்‌' செய்வதை 
விஜயம்‌ என்பது. வாழ்நாள்‌ முழுவதும்‌ தங்களுக்குள்‌ தப்பான 
எண்ணங்கள்‌ என்ற எதிரிகள்‌ 'தலையெடுக்க முடியாதபடி 
“ஆத்ம ஜயம்‌' என்ற பெரிய வெற்றியை ஸாஇத்துக்‌ கொண்டு, 
அதோடு லோக ஜனங்கள்‌ - பண்டித, பாமரர்கள்‌ அனைவர்‌ - 
மனசுகளையும்‌ அன்பினாலும்‌ அறிவினாலும்‌ வென்ற நம்‌ 
ஆசார்யாள்‌ போன்ற மஹாத்மாக்களின்‌ சரித்திரம்‌ “விஜயம்‌” 
என்று பேர்‌ பெறுகிறது. இப்படிப்‌ பல பேர்‌ பல சங்கர . 
விஜயங்கள்‌ செய்திருக்கிறார்கள்‌*. அவற்றில்‌ சிலவற்றில்‌ இந்த 
72 மதப்‌ பிரஸ்தாவம்‌ வந்திருக்கிறது. ஆசார்யாளின்‌ “அஷ்‌ 
டோத்தர (சத)'த்திலும்‌ (அர்ச்சனைக்கான 108 நாமங்களிலும்‌) 


த்வி-ஸப்ததி மதோச்சேத்ரே நம: 
* சங்கர விஜய நூல்கள்‌ குறித்துச்‌ சில மேல்‌ விவரங்கள்‌ அருன்‌ உரை 


புத்தகங்களின்‌ இறுதிப்‌ பகுதியில்‌ இடம்பெறுகின்றன. 
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என்று வருகிறது. 'எழுபத்திரண்டு மதங்களை நிர்மூலம்‌ செய்த 
வர்‌' என்று அர்த்தம்‌. ` 


எத்தனை ஆராய்ச்சி செய்து பார்த்தும்‌ அந்த எழுபத்திரண்‌ 
டில்‌ பலவற்றுக்குப்‌ பெயாகூடத்‌ தெரியவில்லை! 


இப்படிச்‌ சொன்னவுடனேயே, 'பார்த்தேளா? இந்த மாதிரி 
தான்‌ ஆதாரம்‌ காட்ட. முடியாமலே கதை கட்டுவது நம்‌ 
வழக்கம்‌. இப்படிப்‌ பண்ணித்தான்‌ 'ஹிஸ்டரி' என்பதேயில்லா 
மல்‌ எல்லாம்‌ 'மித்‌' (myth)-ys எழுதிவைத்துக்‌ கொண்டிருக்கி 
றோம்‌” என்று ஆக்ஷூபிக்க வேண்டாம்‌! எழுபத்திரண்டு 
மதத்திற்கும்‌ பெயர்‌ தெரியாவிட்டாலும்‌, நாற்பது நாற்பத்‌ 
தைந்தை நன்றாகக்‌ கண்டுபிடிக்க முடிகிறது. இவற்றில்‌ பலவற்‌ 
DEG ஆதாரப்‌ புஸ்தகங்களும்‌ ஏராளமாக உள்ளன. பல ஒரு 
காலத்தில்‌ அனுஷ்டானத்தில்‌ இருந்திருக்கின்றன என்பதற்கும்‌ 
அழுத்தமாக 'எவிடென்ஸ்‌' இருக்கிறது. இவற்றில்‌ மீமாம்ஸை, 
ந்யாயம்‌, வைசேஷிகம்‌ போன்ற சில நம்முடைய வேதாந்த 
மதத்திற்கே ஓரளவு வரை ஆதரவாக இருப்பதால்‌ இன்றைக்கும்‌ 
பாடசாலைகளில்‌ சொல்லிக்‌ கொடுத்து வருகிறோம்‌. “எழுபத்‌ 
திரண்டு மதம்‌' என்ற பேச்சு ரொம்ப காலமாகத்‌ தொடர்ந்து 
இருந்து வந்திருக்கிறது. ஆகவே, நமக்கு அதில்‌ சுமார்‌ பாதி, 
அல்லது அதற்கு மேலேயே தெரிவதால்‌, தெரியாமற்போன 
. பாக்கியும்‌ ஒரு காலத்தில்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌; இதில்‌ கட்டுக்‌ 
கதை ஒன்றுமில்லை, என்று அனுமானிக்க முடிறெது! 


ஆசார்யாளின்‌ ஸமகாலத்தியவை என்றே சொல்லக்‌ கூடிய 
அவரது சரித்ர புஸ்தகங்களில்‌ அனேக மதங்களின்‌ பெயர்க 
ளைச்‌ சொல்லி அவற்றையெல்லாம்‌ அவர்‌ நிராகரணம்‌ 
செய்தார்‌ (நிராகரித்தார்‌) என்று விவரித்திருக்கறது. சிவ 
மதங்கள்‌, விஷ்ணு மதங்கள்‌ மாதிரி ப்ரஹ்மாவையே குறித்த 
தாக ஹைரண்யகர்ப்ப மதம்‌' என்றுகூட இருந்திருக்கிறது! 
இந்த்ர மதம்‌, குபேர மதம்‌, இன்னும்‌ மன்மத மதம்‌, யம மதம்‌ 
என்றெல்லாங்கூட இவர்கள்‌ ஒவ்வொருவரையும்‌ முழு முதல்‌ 
தெய்வமாக வைத்து மதங்கள்‌ இருந்திருக்கன்றன. இப்படியே 
பித்ருக்களைக்‌ குறித்து மதம்‌, பூத வேதாளங்களைக்‌ குறித்துக்‌ 
கூட மதம்‌, குணங்களே கடவுள்‌ என்று வழிபடுவது, காலமே 
கடவுள்‌ என்று வழிபடுவது - என்றெல்லாம்‌ விசித்ரமாக 
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அந்தப்‌ புஸ்தகங்களில்‌ பார்க்கிறோம்‌. 


அதிக விவரம்‌ தெரியாத இவை தவிர, இன்னதுதான்‌ 
ஸித்தாந்தம்‌ என்று பூர்ணமாகத்‌ தெரிந்த ஓர்‌ இருபது, 
இருபத்தைந்து மதங்கள்‌ இருந்திருக்கின்றன. என்னென்ன என்‌ 
றால்‌: ஆசார்யாள்‌ புது ஜீவனோடு ஸ்தாபித்த வேதாந்தம்‌ 
தவிர ஷட்தர்சனம்‌ என்ற ஆறில்‌ மீதியுள்ள ஸாங்க்யம்‌, 
யோகம்‌, ந்யாயம்‌, வைசேஷிகம்‌, மீமாம்ஸை என்ற ஐந்து; 
பாசுபதம்‌, காளாமுகம்‌, பாகவத-பாஞ்சராத்ரம்‌ (இந்த இரண்‌ 
டையும்‌ ஒன்றுபடுத்தியே ஆசார்ய பாஷ்யங்களில்‌ சொல்லியி 
ருக்கும்‌) ஆகிய நாலு; தப்பான முறையில்‌ அவைதிகமாகப்‌ 
பின்பற்றப்பட்ட காணபத்யம்‌, கெளமாரம்‌, சைவம்‌, சாக்தம்‌, 
வைஷ்ணவம்‌, ஸெளரம்‌ என்ற ஆறு (இந்த ஆறையே 
வைதிகமான ஷண்மதங்களாக ஆசார்யாள்‌ ஸ்தாபித்தார்‌); 
வேத ஸம்பந்தமே கூடாது என்று அடியோடு ஆகக்ேபித்து 
எழும்பிய பெளத்தம்‌, ஜைனம்‌; அப்பட்டமான நாஸ்திகமாக, 
ஆத்ம விஷயமாகவே போகாமல்‌ முழு “மெடீரியலிஸ'மாக 
இருந்த சார்வாகம்‌ என்ற லோகாயத மதம்‌ (பார்ஹஸ்பதம்‌ 
என்று சொன்னேனே, அது) - என்று, ஓர்‌ இருபது, 
இருபத்தைந்து மதங்கள்‌ இருந்திருக்கன்றன. எல்லாவற்றையும்‌ 
கூட்டினால்‌ நாற்பது, நாற்பத்தைந்து தேறலாம்‌. (எழுபத்திரண்‌ 
டில்‌) பாக்கியுள்ள சுமார்‌ முப்பதுக்குப்‌ பேர்கூடத்‌ தெரிய 
வில்லை! பேர்‌ தெரிந்தவற்றில்‌ சிலவற்றுக்கு மூலப்‌ புஸ்தகங்கள்‌ 
கிடைக்கவில்லை. அதெல்லாம்‌ எப்படியானாலும்‌, . அந்த 
எழுபத்திரண்டில்‌ எதுவுமே இன்று நம்‌ தேசத்தில்‌ அனுஷ்டா 

னத்தில்‌ இல்லை! 
பெளத்தம்‌ வெளி தேசங்களில்‌ பரவி உலகத்தின்‌ பெரிய 
மதங்களில்‌ ஒன்றாக இருந்தபோதிலும்‌. அது பிறந்த நாடான 
இந்தியாவில்‌ இல்லை. ஜைனம்‌ கொஞ்சம்‌ கொஞ்சம்‌ இருந்தா: 
லும்‌ நிறைய ஹிந்துமத வழிபாட்டு அம்சங்களை எடுத்துக்‌ 
கொண்ட மதமாகவே இருக்கிறது. 'ஜைன்‌' என்று பேர்‌ 
போட்டுக்கொள்ளும்‌ பல பேர்‌ ஹிந்துக்களோடு கொள்வினை- 
கொடுப்பினை செய்து கொள்பவர்களாக இருக்கிறார்கள்‌. 
ஆசார்ய பாஷ்யங்களில்‌ ஜைனம்‌ விசேஷமாக அலசப்பட 
வில்லை. இன்னும்‌ சொன்னால்‌ ஆச்சர்யமாயிருக்கும்‌  — 
பெளத்தமதக்‌ கண்டனம்கூட (ஆசார்ய பாஷ்யங்களில்‌) 
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அதிகம்‌ இராது. இந்த விஷயத்தைப்‌ பிற்பாடு பார்க்கலாம்‌. 


இப்போது நம்‌ தேசத்தில்‌ சைவமாகவும்‌ வைஷ்ணவமாக 
வும்‌ பல மதங்கள்‌ இருக்கின்றனவென்றாலும்‌, ஆசார்யாள்‌ 
அவர்‌ காலத்தில்‌ கண்டனம்‌ செய்த சைவ-வைஷ்ணவ மதங்கள்‌ 
வேறே, தற்போது இருப்பவை வேறே. அவர்‌ கண்டனம்‌ 
செய்து, வழக்கற்றுப்‌ போய்விட்ட மதங்களில்‌ சில அம்சங்‌ 
களை மாத்திரம்‌ பிற்கால சைவ-வைஷ்ணவ மத ஸ்தாபகர்கள்‌ 
எடுத்துக்கொண்டிருக்கலாம்‌. ராமானுஜாசார்யாரின்‌ வைஷ்ண 
வத்தில்‌ ஆசார்யாள்‌ கண்டித்த பாஞ்சராத்ரக்‌ கொள்கைகள்‌ 
கலந்திருக்கின்றன. ஸித்தாந்த சைவம்‌ (ஆசார்யாள்‌ கண்டித்த) 
பாசுபதத்தை அங்கங்கே தழுவிக்கொண்டு போகலாம்‌. எப்படி 
யானாலும்‌, இந்த மதங்களெல்லாம்‌ ஆசார்யாள்‌ அவர்‌ காலத்‌ 
தில்‌ கண்டனம்‌ செய்த அந்த மத ரூபங்களிலிருந்து மாறுபட்டு, 
அவருக்குப்‌ பிற்காலத்தில்‌ வந்த மத ஸ்தாபகர்கள்‌ கொடுத்த 
புது ரூபங்களில்தான்‌ இருந்து வருகின்றன. 


ந்யாயம்‌, மீமாம்ஸை போன்றவற்றுக்கு நிறையப்‌ புஸ்தகம்‌ 
இருந்து, இவற்றைப்‌ படிப்பவர்களும்‌ இன்றுவரை இருந்து 
வந்தாலும்‌, 'ந்யாய மதஸ்தர்‌', “மீமாம்ஸை மதஸ்தர்‌' என்றெல்‌ 
லாம்‌ அவற்றையே மதமாக எடுத்துக்‌ கொண்டு அனுஸரிப்ப 
தென்பது ஆசார்யாளுக்கு அப்புறம்‌ இல்லை. இன்றைக்கு 
யோக மார்க்கங்கள்‌ நிறையத்‌ தோன்றிப்‌ பல பேர்‌ அவற்றின்‌ 
படிப்‌ பண்ணிப்‌ பார்த்தாலுங்கூடத்‌ தங்களை ஹிந்து மதத்தி 
லிருந்து பிரித்து யோக மதஸ்தர்‌' என்று சொல்லிக்‌ கொள்ள 
வில்லை அல்லவா? 

எழுபத்திரண்டில்‌ பல, போகூடத்‌ தெரியாமல்‌ ஓடிவிட்டி 
ருக்கின்றன என்றால்‌, ஆசார்யாள்தான்‌ ஓட்டியிருக்கிறார்‌! 
சிலவற்றைப்‌ புஸ்தகங்களிலிருந்து தெரிந்துகொள்கிறோம்‌. சில, 
தேசாந்தரங்களில்‌ வழக்கத்தில்‌ இருப்பதால்‌ தெரிகிறது. இடிந்த 
சிலைகள்‌, மண்டபங்களிலிருந்தும்‌, “ஒஹோ! முன்னே இன்ன 
மதம்‌ இருந்திருக்கிறது” என்று கண்டுபிடிக்கிறோம்‌. ஆசார்‌ 
யாள்‌ ஒருத்தர்‌ மட்டும்‌ வந்திருக்காவிட்டால்‌ அவற்றைக்‌ 
கண்டுபிடிக்க இத்தனை கஷ்டப்படவே வேண்டாம்‌! ஹிந்து 
மதத்தைத்தான்‌ தேடிக்‌ கண்டுபிடிக்க நேர்ந்திருக்கும்‌! - 


அதாவது அந்த எழுபத்திரண்டு மதங்களையும்‌ இந்தத்‌ 
12 
CC-0. In Public Domain. Digitized by Muthulakshmi Research Academy 


தேசத்தில்‌ வழக்கற்றுப்‌ போகும்படியாக அந்த ஒரு மூர்த்தி 
செய்திருக்கிறார்‌! நினைத்து நினைத்து ஆச்சரியப்படும்படியாக 
இப்படி ஒரு ஸாதனை செய்திருக்கிறார்‌! தம்முடைய ஆத்ம 
சக்தி, அறிவு சக்தி, வாத சக்தி ஆகியவற்றைக்‌ கொண்டே ஓர்‌ 
ஆண்டி இப்படிச்‌ செய்திருக்கிறாரென்றால்‌ அவர்‌ அவதார 
புருஷராக இல்லாமல்‌ வேறெப்படி இருக்க முடியும்‌? அதுவும்‌ 
அவர்‌ பூலோகத்தில்‌ வாஸம்‌ பண்ணியது முப்பத்திரண்டே 
வருஷங்கள்தான்‌! 


இன்றைக்கு இந்தத்‌ தேசத்திலுள்ள எல்லோருமே அவரைப்‌ 
பின்பற்றும்‌ அத்வைத ஸம்ப்ரதாயஸ்தர்கள்‌ இல்லைதான்‌. 
ராமானுஜாச்சார்யார்‌, மத்வாசார்யார்‌, ஸ்ரீக்ருஷ்ண சைதன்யர்‌, 
வல்லபாச்சார்யார்‌, ஸ்ரீகண்டாசார்யார்‌, மெய்கண்டார்‌ என்று 
பலர்‌ ஏற்படுத்திய ஸம்ப்ரதாயங்களைச்‌ சேர்ந்தவர்களும்‌ இருக்‌ 
கிறார்கள்‌. இருந்தாலுங்கூட, இந்த ஆசார்யர்கள்‌ எல்லோரும்‌ 
நம்முடைய ஆசார்யாளுக்குப்‌ பிற்பாடு நூற்றாண்டுகளுக்கு 
அப்புறம்தான்‌ இந்த மதங்களை ஸ்தாபித்தார்கள்‌. இன்று 
அத்வைதம்‌ தவிர இங்குள்ள மதங்களெல்லாம்‌ ஆசார்யாளுக்‌ 
குப்‌ பிற்காலத்தில்‌ உண்டானவையே. அதுவரை ஆசார்யாளின்‌ 
மதமே தனக்கு முந்தி இருந்த அத்தனை மதங்களையும்‌ இல்லா 
மல்‌ செய்துவிட்டு, தான்‌ மாத்திரமே கொடிகட்டிப்‌ பறந்திருக்கி 
றது! பின்னால்‌ வந்த எந்த மதமும்‌ அதற்குப்‌ பெரிய 
நஷ்டத்தை ஏற்படுத்த முடியவில்லை. எத்தனை புது மதம்‌ 
வந்தாலும்‌ ஆசார்யாளைப்‌ பின்பற்றும்‌ ஸம்ப்ரதாயஸ்தர்களும்‌ 
நிறைய இருந்துகொண்டேதான்‌ வந்திருக்கின்றனர்‌. ஆசார்யா 
ளின்‌ ஸித்தாந்தமும்‌ முன்னாலிருந்த எல்லா மதங்களையும்‌ 
இல்லாமல்‌ செய்த மாதிரி பின்னால்‌ வந்த எந்த ஸித்தாந்தமும்‌ 
செய்யவில்லை. ராமானுஜர்‌ வந்ததனால்‌ அத்வைதம்‌ இல்லா 
மல்‌ போய்விடவில்லை. அதற்கப்புறம்‌ மத்வர்‌ வந்ததனால்‌ 
அத்வைதம்‌, விசிஷ்டாத்வைதம்‌ இரண்டும்‌ இல்லை என்று 
ஆகவில்லை. இப்படியே ஒவ்வொரு புது மதமும்‌ வந்தபோதும்‌ 
அதற்குப்‌ மனுஷ்யர்கள்‌ சேர்ந்தார்களென்றாலும்‌. அதிலேயே 
எல்லாரும்‌ சேர்ந்து மற்ற எந்த மதமுமே இல்லை என்று 
ஆகிவிடவில்லை. ஆசார்யாள்‌ ஒருத்தர்‌ காலத்தில்தான்‌ அவரு 
டைய மதத்தையே அத்தனை யேரும்‌ ஏற்றுக்கொண்டிருந்த து. 
அவருக்குப்‌ பிற்பாடும்‌ சில நூற்றாண்டுகள்வரை அப்படித்‌ 
தான்‌ இருந்தது. அதனால்தான்‌ அவருக்கு “ஜகத்குரு! என்றும்‌ 
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'ஜகதாசார்யாள்‌” என்றும்‌ தனியானதொரு கெளரவம்‌ ஏற்பட்‌ 
டது. 'ஐகத்குரு' என்பது அவரொருவருக்குத்தான்‌ உபசாரத்திற்‌ 
காக உயர்த்தி வைத்துக்‌ கொடுத்த விருதாக இல்லாமல்‌ 
வாஸ்தவமான உண்மையைச்‌ சொல்வதாக இருக்றெது! 


‘255 என்று சொன்னதால்‌ தேசாந்தரங்களைப்‌ பற்றி 
நினைக்க வேண்டியதில்லை. வைதிக அனுஷ்டானத்துக்குரிய 
கர்ம பூமியாகவுள்ள நம்முடைய தேசம்தான்‌ ஐகத்துக்கே உயிர்‌ 
மாதிரி, ஹ்ருதயம்‌ மாதிரி இருப்பதால்‌ இது முழுவதற்கும்‌ 
ஆசார்யாள்‌ என்றால்‌ ஐகதாசார்யாள்தான்‌. பாரத தேசம்‌ 
என்று நாம்‌ சொல்வதையே பூர்வ காலத்தில்‌ இன்னம்‌ 
விசாலமாக பரத கண்டம்‌ என்று சொல்லி அதில்‌ 56 தேசங்கள்‌ 
- அங்கம்‌, வங்கம்‌, கலிங்கம்‌ என்றெல்லாம்‌ 56; தற்கால 
மாகாணங்கள்‌ (மாநிலங்கள்‌) மாதிரியானவை - இருப்பதாகச்‌ 
சொல்லி வந்தார்கள்‌. அந்த ஐம்பத்தாறிலும்‌ ஆசார்யாள்‌ திக்‌ 
விஜயம்‌ செய்து எல்லாப்‌ பரமதங்களையும்‌ நிராகரணம்‌ செய்து 
அத்வைத வேதாந்தத்தை நிலைநாட்டினாரென்றால்‌ அதுதான்‌ 
ஐகத்குருத்வம்‌!! 


வேதத்தை ஒப்புக்கொள்வதாகச்‌ சொன்னாலும்‌, அப்படிச்‌ 
சொல்லாவிட்டாலும்‌ அன்றைக்கு இருந்த மதங்கள்‌, அப்புறம்‌. 
ராமானுஜர்‌, மத்வர்‌ போன்றவர்கள்‌ ஸ்தாபித்த மதங்கள்‌, 
இன்றைக்கும்‌ லோகம்‌ பூராவிலும்‌ இருக்கிற அன்னிய மதங்கள்‌ 
ஆகிய எல்லாவற்றிலுமே நல்லதாக என்னென்ன அம்சம்‌ 
இருக்கிறதோ அதெல்லாம்‌ வேதத்தில்‌ இருப்பதுதான்‌. கால 
தேச வர்த்தமானங்களால்‌ வெளி ஆசார அனுஷ்டானங்கள்‌ 
வைதிகமாகத்‌ தெரியாது போனாலும்‌, 
உள்ள மதங்கள்‌ உட்பட எதுவ 
கொண்டால்‌. அது வேதத்தில்‌ 
இங்கே “ஸ்பிரிட்‌: என்று சொல்லும்போது நான்‌ 


தான்‌ சொல்கிறேன்‌. இன்றைக்கு அன்னிய மதங்களில்‌ உள்ள 
சடங்குகள்‌ வைதிக வாஸனையே இல்லாத மாதிரி இருக்றெ 
போதும்கூட அந்தச்‌ சடங்குகளின்‌ ஜீவனாக இருக்கப்பட்ட, 
'ஸ்பிரிட்‌' என்று சொன்ன, அம்சம்‌ வேதத்தில்‌ இல்லாமலிருக்‌ 
காது. வைதிகம்‌, அவைதிகம்‌ என்று: சொல்லப்படும்‌ எல்லா 
மதங்களுமே தெரிந்தும்‌ தெரியாமலும்‌ இப்படி தத்வம்‌, 
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சடங்கு இரண்டிலும்‌ ஓரொரு அம்சங்களை வேதத்திலிருந்து 
எடுத்துக்கொண்டுதான்‌ உருவாயிருக்கின்றன. ஓரொரு அம்சங்‌ 
களைத்தான்‌; பூர்ணமாக இல்லை! 


வேதத்தைப்‌ பார்த்தால்‌ அதில்‌ சிவ ஸம்பந்தமாகவும்‌ பல 
உண்டு; விஷ்ணு ஸம்பந்தமாகவும்‌ பல உண்டு. விசிஷ்டாத்வை 
தம்‌, த்வைத மதம்‌ முதலியவற்றில்‌ சிவ ஸம்பந்தமானவற்றை 
விட்டுவிட்டு வைஷ்ணவமானதை மட்டுந்தான்‌ எடுத்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறது. சிவாத்வைதம்‌, சைவ ஸித்தாந்தம்‌ முதலிய 
வற்றில்‌ இதற்கு Vice verse-ஆக இருக்கும்‌. ஆகக்கூடி வேதத்தில்‌ 
இருப்பதில்‌ ஏதோ ஒன்றை விட்டு, ஒன்றை மட்டும்‌ க்ரஹித்துக்‌ 
கொள்வதாகவே இருக்கும்‌. 


மீமாம்ஸகர்கள்‌ கர்ம மார்க்கத்தை மட்டும்‌ எடுத்துக்‌ 
கொண்டு ஞானத்தைத்‌ தள்ளினார்கள்‌. பெளத்தம்‌ யம நியம 
ஒழுக்கங்கள்‌, நிஷ்ப்ரபஞ்ச தத்வம்‌ இவற்றை மட்டும்‌ வேததர்‌ 
மத்திலிருந்து எடுத்துக்கொண்டு, ஆனால்‌ வேறே தினுஸாக 
“டெவலப்‌” செய்துகொண்டு போயிற்று. இப்படி எந்த மதத்‌ 
தைப்‌ பார்த்தாலும்‌ வேதத்தில்‌ சிலதைக்‌ கொள்ளுவது, 
சிலதைத்‌ தள்ளுவது என்றே இருக்றெது. ஸம்பூர்த்தியாக 
வேதம்‌ முழுவதையும்‌ அப்படியே எடுத்துக்‌ கொண்டது ஆசார்‌ 
யாளின்‌ மதம்தான்‌. ஸரியாய்ச்‌ சொன்னால்‌, அது ஆசார்யாள்‌ 
மதமே இல்லை. ஒரிஜனல்‌ வேத மதமேதான்‌!: ஆசார்யாள்‌ 
புனருத்தாரணம்‌ பண்ணிய ஒரிஜனல்‌ வேத மதம்‌! கர்மம்‌, 
பக்தி, ஞானம்‌, யோகம்‌, தர்மம்‌ என்ற ஒழுக்க நியமம்‌, 
ஸப்ரபஞ்சம்‌, நிஷ்ப்ரபஞ்சம்‌, சிவன்‌-விஷ்ணு என்கிற மாதிரி 
பேதமில்லாமல்‌ அத்தனை தெய்வங்களும்‌ ஸம்மதமென்பது - 
என்று பூர்ணமாயிருப்பது ஆசார்யாள்‌ கொடுத்துள்ள வழி 
ஒன்றுதான்‌! 
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இதர மதங்களைப்‌ 


ஆச்சார்யாள்‌ நிராகரணம்‌ செய்த மற்ற அபூர்ண மதங்‌ 
களைப்‌ பற்றியும்‌ கொஞ்சம்‌ சொல்ல வேண்டியதாறெது. 


கர்ம காண்டத்தை மட்டும்‌ எடுத்துக்கொண்ட மீமாம்ஸகர்க 
ளைப்‌: பற்றிச்‌ சொன்னேன்‌. லோகத்தை ஈச்வரன்‌ என்பவன்‌ 
ஸ்ருஷ்டித்ததாக அவர்கள்‌ கருதவில்லை. கர்ம பலன்களையும்‌ 
அவன்தான்‌ தருகிறான்‌ என்பதையும்‌ ஒப்புக்கொள்ளவில்லை. 
ஸகுண ஈச்வரன்‌, நிர்குண ப்ரஹ்மம்‌ இரண்டும்‌ அவர்களுக்கு 
இல்லை. ஈச்வரோபாஸனையுமில்லை; ஆத்ம த்யானமு 
மில்லை. ஸ்வர்கத்தையோ, அல்லது, அவர்களுக்கே என்ன 
என்று சொல்லத்‌ தெரியாத ஸ்வர்கத்துக்கு மேலான நித்யா 
னந்த பதமாக இருக்கக்கூடிய மோக்ஷம்‌ என்ற ஏதோ ஒன்‌ 
றையோ பெறக்‌ கர்மானுஷ்டானமே போதும்‌; வேறே 
பக்தியோ ஞானமோ ஒன்றும்‌ கூடாது. என்றார்கள்‌. தாங்கள்‌ 
மட்டுமே ஸத்யமாக வேத தர்மத்தை அனுஸரிப்பவர்களென்‌ 
றும்‌, ஞானம்‌ என்று சொல்லிக்‌ கொண்டு கர்மாவை விட்டு 
ஸன்னியாஸியாகிறவர்கள்‌ வேதத்துக்கு விரோதமாகப்‌ போகிற. 
வர்களென்றும்‌ சொல்லி ஸன்னியாஸியைப்‌ பார்த்தாலே 
பாபம்‌ என்று நினைக்கும்‌ அளவுக்குப்‌ போனார்கள்‌. 


ஆனாலும்‌ ஆஸ்திக மதங்கள்‌ - அதாவது வேத 
ஆதாரத்தை நம்பும்‌ வைதிக மதங்கள்‌ - என்று சொல்லப்படும்‌ 
ஆறு தர்சனங்களில்‌, வேதாந்தத்துக்கு ஸமதையாகத்‌ தங்கள்‌ 
அபிப்ராயத்துக்கும்‌ அனுஷ்டானத்துக்கும்‌ வேதத்திலேயே 
நேராக ஆதாரம்‌ காட்டியவர்கள்‌ இந்த மீமாம்ஸகர்கள்தான்‌. 
அவர்கள்‌ செய்த கர்மானுஷ்டானங்கள்‌ யாவும்‌. வேதோக்த 
மான்வைதான்‌. வேத .மந்த்ரங்களுக்கு விளக்கமாக அர்த்தம்‌ 
பண்ணியவர்களும்‌ அவர்கள்தான்‌. ந்யாயம்‌, வைசேஷிகம்‌, 
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ஸாங்க்யம்‌, யோகம்‌ ஆகியவை வேத ப்ராமாண்யத்தை 
ஆக்ஷேபிக்கவில்லை என்பதோடு முடிந்து போயிற்று. தங்களு 
டைய ஸித்தாந்தத்துக்கோ, ஆசரணைகளுக்கோ அவை நேராக 
வேதத்தில்‌ அதிகம்‌ ஆதாரம்‌ காட்ட முடிவதில்லை. 


இப்படி மீமாம்ஸை வைதிக மதமாகவே இருந்த போதிலும்‌ 
அபூர்ணமான, மூளியான, வைதிக மதமாக இருந்தது. ஸ்கூலி 
லிருந்து காலேஜுக்குப்‌ போவதுபோல, முதலில்‌ ட கர்ம 
காண்டம்‌, அப்புறம்‌ ஞானகாண்டம்‌ என்று வேதம்‌ வைத்திருப்‌ 
பதைப்‌ புரிந்துகொள்ளாமல்‌ ஸ்கூலோடேயே முடித்துவிட்டு 
அதுதான்‌ எல்லா டிகிரிக்கும்‌ மேலே என்று ஸ்தாபிக்கப்‌ பார்த்‌ 
தார்கள்‌! 


ஸாங்க்ய மதத்தில்‌ ப்ரக்ருதி முதல்‌ பஞ்ச பூதம்‌ ஈறாக 
இருபத்து நான்கு தத்வம்‌ சொல்லியிருக்கும்‌. ப்ரக்ருதி என்பது 
“ப்ரதானம்‌' என்பதாகவும்‌ அதில்‌ சொல்லப்பட்டிருக்கிறது. 
இதுதான்‌ லோகத்தில்‌ எல்லாவற்றுக்கும்‌, லோகத்திற்குமே மூல 
மாக இருப்பது. இயற்கைச்‌ சக்தி என்று இந்த நாளில்‌ சொல்‌ 
வது. போன்றது. மனஸ்‌, இந்த்ரியம்‌ எல்லாமும்‌ இந்த ப்ரக்ருதி 
யிடமிருந்துதான்‌. ஸத்வம்‌, ரஜஸ்‌, தமஸ்‌ என்ற தன்னுடைய 
அங்கங்களான முக்குணங்களை வெவ்வேறு விகிதாசாரத்தில்‌ 
கலந்து நானாவித ப்ரபஞ்சத்தை அது உண்டாக்குகிறது. 
ஆனால்‌ அது ஜடம்தான்‌. சேதன (உயிருள்ள) வஸ்து எது 
வென்றால்‌ அது புருஷன்‌ என்பது. ப்ரக்ருதியில்‌ பட்டுக்கொள் 
ளாமல்‌ அது தன்னிலேயே அடங்கியிருப்பது. அது காரியம்‌ 
பண்ணாது. ஆனால்‌ அதன்‌ ஸான்னித்யத்தாலேயே ப்ரக்ருதி 
இத்தனை -காரியமும்‌ பண்ணுகிறது. ஒரு விவ 
இருபத்து நான்கு தத்வத்தையும்‌ ஆராய்ந்து, தள்ளி. me 
ப்ரக்ருதியிலிருந்து விடுபட்டு புருஷனாகத்‌ தனித்து இருந்துவிட்‌ 
டால்‌ அந்தக்‌ கைவல்ய நிலைதான்‌ மோக்ஷம்‌ என்று அந்த 
மதம்‌ சொல்கிறது. 


ஞானகாண்டமான உபநிஷத்தில்‌ சொன்ன நிர்குணமான 

ஆத்மா மாதிரியே இதில்‌ சொன்ன புருஷனும்‌, மாயை மாதிரி 

ப்ரக்ருதியும்‌ இருக்கின்றன. ஆனாலும்‌ அந்த ஆத்மாவேதான்‌ 

பரமாத்மா எனப்படும்‌ ப்ரம்மம்‌ என்றும்‌, அத்தனை ஜீவாத்‌ 

மாக்களும்‌ இந்த ஒரே பம்‌ என்றும்‌, அத்தனை ஜீவாத்‌ 
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மாக்களும்‌ இந்த ஒரே ப்ரம்மம்‌ மாயையால்‌ போட்டுக்‌ 
கொண்ட வேஷங்கள்தான்‌ என்றும்‌ நம்முடைய வேதாந்தத்தில்‌ 
(உபநிஷத்துக்களில்‌) சொன்னதற்கு மாறாகப்‌ பல 'புருஷார்‌'கள்‌ 
இருப்பதாகச்‌ ஸாங்க்யம்‌ சொல்கிறது. ஒரே மாயை அல்லது 
ப்ரருக்திதான்‌ ஸகல ஜீவ-ஐகத்துக்கும்‌ காரணமாயிருக்கும்‌ 
போது, ஞானமயமாக, சாந்தமயமாக உள்ள ஆத்மா அல்லது 
புருஷனும்‌ ஒன்றாகத்தானே இருக்க வேண்டும்‌? பலவாக 
எப்படி இருக்க முடியும்‌? 


மீமாம்ஸை மாதிரிதான்‌ ஸாங்க்யத்திலும்‌ ஈச்வரன்‌ 
Aw wurg. நிர்குணமாக உள்ள ப்ரஹ்மத்தையும்‌ ஜீவ-ஐகத்து 
களையும்‌ இணைப்பது மாயைக்கு ப்ரபுவாக இருக்கப்பட்ட 
ஸகுண ப்ரஹ்மம்‌ என்னும்‌ ஈச்வரன்தான்‌. நிர்குண ப்ரம்மமே 
மாயையோடு கூடி ஸகுண ஈச்வரனாகி ஜீவ-ஐகத்‌ வியாபாரத்‌ 
தைச்‌ செய்கிறது என்று வேதாந்தம்‌ சொல்வதே பொருத்தமாக 
இருக்கிறது. 'புருஷன்‌' எதிலும்‌ ஸம்பந்தப்படாமலிருக்கிறது 
என்று செர்ல்லிவிட்டு அப்புறம்‌ அதன்‌ ஸன்னிதி விசேஷத்தா 
லேயே ஜட ப்ரக்ருதி இத்தனையையும்‌ செய்கிறது என்று 
சொல்வதில்‌ ஸாரமில்லாமலிருக்கிறது. 


நிஷ்காம்ய கர்மாவினால்‌ சித்த சுத்தி பெற்று, பலதாதா 
வான ஈச்வரனை பக்தியுடன்‌ உபாஸித்து சித்தத்தை ஒன்றி 
லேயே நிறுத்தப்‌. பழகிய பிறகு, ஞான விசாரம்‌ செய்தால்தான்‌ 
ப்ரக்ருதிக்‌ கட்டிலிருந்து விடுபட முடியுமே தவிர, கர்மானுஷ்‌ 
டானமுமில்லை, ஈச்வரனுமில்லை என்று வைத்துவிட்டு, 
அடைய வேண்டிய ஸத்யத்தைப்‌ பற்றி விசாரம்‌ செய்வதற்கு 
மாறாகத்‌ தள்ள வேண்டிய இருபத்து நாலு தத்துவங்களை 
ஆராய்வதால்‌ எப்படி விடுதலை கிடைக்கும்‌? 


சேதனமான. ப்ரஹ்மத்தையே உபநிஷத்துகள்‌ ஜகத்‌ காரண 
மாகச்‌ சொல்லுகின்றன, ஆனால்‌ ஸாங்க்யமோ அசேதனமான 
ப்ரதானத்தை (ப்ரக்ருதியை)த்தான்‌ காரணமாகச்‌ சொல்கிறது 
என்ற. மூலமான வித்யாஸத்தைக்‌ கொண்டே ஆசார்யாள்‌ அது 
வைதிக ஸம்ப்ரதாயமாகாது என்று ஸ்தாபித்திருக்கிறார்‌. 


புருஷன்‌ என்ற தத்வத்துக்கு (ஆத்மாவுக்கு)க்‌ கர்த்ருத்வம்‌ 
இல்லை, அதாவது அதற்கு எந்தக்‌ காரியமுமில்லை என்று 
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வேதாந்தம்‌ மாதிரியே ஸாங்க்யமும்‌ சொன்னாலும்‌, அதற்கு 
போக்த்ருத்வம்‌ இருப்பதாகவும்‌, புருஷனின்‌ போகத்துக்காகத்‌ 
தான்‌ ப்ரக்ருதியானது ஸ்ருஷ்டி என்ற ஒன்றைச்‌ செய்வதே 
என்றும்‌ சொல்கிறது. இது வேதாந்ததுக்கும்‌ ஒத்து வரவில்லை; 
பகுத்தறிவுக்கும்‌ ஒத்துவரவில்லை. “போகத்தை அனுபவிப்பது" 
என்பதும்‌ ஒரு கார்யம்தானே? கார்யமில்லாத புருஷ்‌ தத்வம்‌ 
இந்தக்‌ கார்யத்தை மட்டும்‌ எப்படிச்‌ செய்ய முடியும்‌? ஆத்மா 
- அதாவது புருஷன்‌ - கர்த்தாவுமில்லை, போக்தாவுமில்லை 
என்பதுதான்‌ அனுபவிகள்‌ யாவரும்‌ ஸமாதி (நிலையில்‌ 
கண்டுள்ள உண்மையாயிருக்க அது கர்த்தா மட்டுந்தான்‌ 
இல்லை, ஆனால்‌ போக்தாவாகும்‌ என்பது ப்ரத்யக்ஷத்திற்கு 
விரோதமாகும்‌! 


‘Gurab என்பது சித்தத்தை அடக்கி ஸமாதி நிலையில்‌ 
விடுபட்டிருப்பதற்கு வழி சொல்கிற மதம்‌. அஷ்டாங்க - 
அதாவது எட்டு அங்கங்கள்‌ கொண்ட - யோக ஸாதனையை 
அது சொல்கிறது. அது இன்றளவும்‌ பலரால்‌ அனுஷ்டிக்கப்‌ 
பட்டுப்‌ பலன்‌ கொடுத்தும்‌ வருகிறது. ஆனாலும்‌, ஈச்வரன்‌ 
என்ற ஒருவனை அது ஏற்கிறது என்ற ஓர்‌ அம்சம்‌ தவிர 
மற்றபடி ஸித்தாந்தத்தில்‌ ஸாங்க்ய மத அபிப்ராயங்களையே 
தான்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டிருக்றெது. அதனால்‌ அதன்‌ குறைபாடு 
களில்‌ பல இதிலும்‌ இருக்கின்றன. ஈச்வரனை அது ஒப்புக்‌ 
கொள்வதும்‌ அவன்தான்‌ ஜீவ-ஐகத்துக்களின்‌ வியாபாரத்தை 
நடத்தி, கர்ம பலனையும்‌ தருகிறவன்‌ என்ற முறையில்‌ அல்ல. 
சித்த நிரோதம்‌ (அடக்குதல்‌) செய்ய விரும்பும்‌ ஸாதகன்‌ 
சித்தத்தைப்‌ பலவற்றில்‌ சிதற விடாமல்‌ ஏதோ ஓர்‌ உயர்ந்த 
லக்ஷ்யத்தில்‌ நிறுத்துவதற்குக்‌ கொஞ்சங்கூட அழுக்கும்‌, அழுகை 
யும்‌ இல்லாத ஈச்வரன்‌ என்ற ஐடியல்‌ பிரயோஜனப்படுகிற 
தென்றே அந்த மதத்தில்‌ அவனை ஓப்புக்கொண்டிருக்கிறது! 


ந்யாயம்‌, வைசேஷிகம்‌ என்பவை ஒரே புத்தி ஆராய்ச்சிகள்‌ 
தான்‌. ந்யாயமென்பது தர்க்க வாதம்‌. ப்ரம்மம்‌ ஒன்றுதான்‌ 
ஸத்யம்‌, மாயையால்‌ அது போட்டுக்‌ கொண்டுள்ள இந்த ஜீவ 
வேஷத்தை நாம்‌ ஞானத்தினால்‌ கலைத்துவிட்டு அதுவே 
ஆகிவிட வேண்டுமென்று வேதாந்தம்‌ சொல்கிறதென்றால்‌, 
இந்த மதங்கள்‌. ஜீவன்‌, ஐகத்து எல்லாமே ஸத்யம்தான்‌, 
வேஷமில்லை என்றும்‌, ஏகப்‌ பரமாத்மா என்றில்லாமல்‌ அனேக 
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ஆத்மாக்கள்‌ இருப்பதாகவும்‌ சொல்கின்றன. ந்யாயத்தையே 
அனுஸரித்துப்‌ போகும்‌ வைசேஷிகம்‌ ஜீவ-ஜட ப்ரபஞ்சத்தில்‌ 
ஒவ்வொன்றும்‌ வித்யாஸப்‌ பட்டிருப்பதற்குக்‌ காரணமாக அது 
அதற்கும்‌ என்று உள்ள 'விசேஷ' குணங்களை ஆராய்கிறது; 
“விசேஷ'த்தை ஆராய்வதாலேயே 'வைசேஷிகம்‌” என்று 
பெயர்‌. இந்த ஸித்தாந்தத்தில்‌ ஞானத்தினால்‌ ஜீவபாவமும்‌ 
ஐகத்தும்‌ அடிபட்டுப்‌ போவதென்பது கிடையாது. ஜீவ-ஐகத்‌ 
துகள்‌ அழிக்க முடியாத அணுக்களால்‌ ஆனவை என்பது அதன்‌ 
கொள்கை. அணுக்கள்‌, பரமாணுக்கள்‌ எப்படியெப்படி ஒன்று 
கூடி. வஸ்துக்களை உண்டாக்குகின்றன என்பதை அது விஸ்தரிக்‌ 


கும்‌. இருபத்துநான்கு தத்வங்களை ஆராய்வதிலேயே ஜீவன்‌ 


அவற்றிலிருந்து விடுபட்டு மோக்ஷம்‌ சேர்வானென்று 
ஸாங்க்யம்‌ சொல்கிறதென்றால்‌, வைசேவிகத்தில்‌, ஒரு ஜீவன்‌ 
அதன்‌ அணுக்கொள்கை, “பதார்த்தங்கள்‌ என்கிற ஒருவிதமான 
விஷயப்‌ பாகுபாடு ஆகியவற்றை ஆராய்வதாலேயே தன்னு 
டைய சரீரம்‌, அது அனுபவிக்கும்‌ விஷயங்கள்‌ ஆகியன ஜட 
மான வெறும்‌ அணுக்களின்‌ கூட்டம்தான்‌ என்று பிரித்து 
வைத்து விட்டுச்‌ சைதன்யமான. ஆத்மாவைத்‌ தெரிந்து 
கொண்டு ஸம்ஸார விடுதலை பெறுகிறான்‌ என்கிறது. அங்கே 
(ஸாங்க்யத்தில்‌) கண்ட தோஷங்கள்‌ இங்கேயும்‌ பொருந்தும்‌. 
புத்திவாதம்‌ நிறையப்‌ பண்ணி வஸ்துக்களைப்‌ பற்றித்‌ தெரிந்து 
கொள்வதால்‌ எப்படிக்‌ கர்ம நாசமும்‌, மனோநாசமும்‌ உண்டா 
கும்‌? இவையில்லாமல்‌ எப்படி ஸம்ஸார விடுதலை? 


, ஸாங்க்யம்‌ அசேதனமான ப்ரதானத்தை ஜகத்‌ காரணமாகச்‌ 
சொல்வதுபோலவே ந்யாய - -வைசேஷிகங்களும்‌ அசேதன 
மான பரமாணுக்களை ஜகத்‌ காரணமாகச்‌ சொல்வதால்‌, இந்தத்‌ 
தர்சனமும்‌ சேதனமான ப்ரஹ்மத்தை ஜகத்‌ காரணமாகச்‌ சொல்‌ 
லும்‌ உபநிஷத மதத்திற்கு, அதாவது வைதிக மதத்திற்கு முர 
ணானது என்று ஆசார்யாள்‌ எடுத்துக்‌ காட்டியிருக்கிறார்‌. 

இவை ஆஸ்திக (வைதிக) தர்சனங்கள்‌. 
. வேத ப்ரமாணத்தையே ஒப்புக்‌ கொள்வதில்லை என்று, 
முழுக்க அவைதிகப்‌ புது மதங்களாக ஏற்பட்டவை பெளத்த 
மும்‌, ஜைனமும்‌. 
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அத்யயனம்‌, வைதிக கர்மானுஷ்டானங்கள்‌, உபநிஷத்து 
கள்‌, வர்ணாச்ரமங்கள்‌ எதுவும்‌ வேண்டாம்‌ என்று இந்த 
இரண்டு மதங்களில்‌ தள்ளி விட்டார்கள்‌. ஈச்வரன்‌, ஈச்வரோ 
பாஸனை ஆகியவற்றையும்‌ தள்ளிவிட்டார்கள்‌. நம்முடைய 
தர்ம சாஸ்த்ரங்களில்‌ ஸகல ஜனங்களுக்குமான “ஸாதாரண 
தர்மங்கள்‌' என்று வைக்கப்பட்ட அஹிம்ஸை, ஸத்யம்‌, 
அஸ்தேயம்‌ (பிறர்‌ ஸொத்தைக்‌ கவராமை), ப்ரஹ்மசர்யம்‌, 
அபரிக்ரஹம்‌ (அவச்யத்‌ தேவைக்கு மேல்‌ கொஞ்சங்கூட 
உடைமைகளைச்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளாமலிருப்பது) ஆகிய 
ஒழுக்கங்களை மட்டும்‌ இவர்கள்‌ சொல்லி, ஆனாலும்‌ அவர 
வர்‌ பக்வத்துக்கேற்ப இவற்றில்‌ நீக்குப்‌ போக்கு செய்யாமல்‌ 
எல்லோருக்கும்‌ ஒரே போலக்‌ கடுமையாக வைத்து விட்டார்‌ 
கள்‌. ஜைனத்தில்‌ கடுமையான நியமம்‌, அவ்வளவு கடுமையாக 
இல்லாமலிருப்பது என்று பிரிவினை செய்து பிக்ஷுக்களுக்குக்‌ 
கடுமையான “மஹா வ்ரதம்‌” என்றும்‌, மற்றவர்களுக்கு “அணு 
வ்ரதம்‌' என்றும்‌ வைத்திருந்தாலுங்கூட, வர்ணாச்ரம விபாக 
மில்லாத நிலையில்‌ அந்த அணுவ்ரதமும்‌ பொதுமக்களின்‌ 
பொதுப்படையான அனுஷ்டானத்துக்கு ச்ரம ஸாத்யமாகத்‌ 
தானிருந்தது. ச்ரமம்‌ அதிகம்‌ தந்தே கர்மாவைக்‌ கழிக்கப்‌ 
பண்ணணுமென்று அந்த மதம்‌ கருதியதால்தான்‌ அதற்கு 
ச்ரமணம்‌ (சமணம்‌) என்றே பெயர்‌. 

மத முடிவான ஸித்தாந்தம்‌ (பிலாஸஃபி) என்று பார்க்கிற 
போது, புத்தர்‌, “எதுவும்‌ நாம்‌ தீர்மானமாகச்‌ சொல்லிவிட 
வேண்டாம்‌. அவரவர்‌ அனுபவித்துப்‌ பார்த்துத்‌ தெரிந்து 
கொள்ளட்டும்‌ என்கிற மாதிரி கொஞ்சம்‌ மட்டும்‌ சொல்லி 
விட்டுவிட்டதில்‌, அந்தக்‌ கொஞ்சத்தை எத்தனையோ தினு 
ஸில்‌ பிற்காலத்தில்‌ விஸ்தாரம்‌ செய்வது என்று ஆகி, வைபா 
ஸிகம்‌, ஸெளத்ராந்திகம்‌, யோகாசாரம்‌, மாத்யமிகம்‌ என்று 
ஒன்றுக்கொன்று வித்யாஸமாகப்‌ பல ஸம்ப்ரதாயங்கள்‌ பெளத்‌ 
தத்தில்‌ ஏற்பட்டன. ஒன்றுக்கொன்று மாறுபட்டதாக அந்த ஒரு 
மதத்தின்‌ பெயரிலேயே மஹாயானம்‌, ஹீனயானம்‌ என்று 
இரண்டு பிரிவுகள்‌ ஏற்பட்டன. யோகாசாரமும்‌, மாத்யமிகமும்‌ 
மஹாயானத்தின்‌ ழ்‌ வந்தன. ஸெளத்ராந்திகமும்‌ வைபாஸிக 
மும்‌ ஹீனயானத்தின்‌ Sip வந்தன. இந்த ஒவ்வொரு பிலா 
ஸிஃபியிலும்‌ ஆழ்ந்து இந்தனை பண்ணி அனுபவம்‌, பெற்றவர்‌ 
களும்‌ தோன்றினார்களென்றாலும்‌, மாறுபட்ட கொள்கை 
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களாக இப்படிப்‌ பல ஏற்பட்டதில்‌ அனுபவத்தைவிட வாதத்‌ 
தில்‌ முட்டிக்கொண்டு முடிந்து போவதற்கே அதிகம்‌ இடம்‌ 
கொடுத்துப்‌ போயிற்று. 


“அனுபவம்‌ என்று வரும்போது என்ன ஆயிற்று என்றால்‌, 
புத்தர்‌ ஏதோ கொஞ்சம்‌ சொல்லியும்‌ சொல்லாமலும்‌ விட்டு 
விட்டாரென்றேனல்லவா? அது உபநிஷத்துகளில்‌ லோகம்‌ 
மாயை என்று காட்டுகிற அம்சத்தை மட்டும்‌ எடுத்துக்‌ 
கொண்டு, மாயைக்கு ஆதாரமாக ஒரு ஸத்யம்‌ இருக்றெது 
என்பதை எடுத்துக்கொள்ளாமல்‌ விட்டு விட்டது. அதனால்‌, 
நித்ய-சுத்த-புத்தமாகவும்‌, ஸத்‌-சித்‌ ஆனந்தமாகவும்‌ இருக்கப்‌ 
பட்ட ஸத்யமான ப்ரஹ்மம்‌ அல்லது ஆத்மாவின்‌ அனுபூதி 
யைப்‌ , பெற்று பூர்ணவஸ்துவாக ஆவதுதான்‌ ஜீவனின்‌ 
லக்ஷ்யம்‌, அதுதான்‌ மோக்ஷம்‌ என்று பெளத்த ஸித்தாந்தங்கள்‌ 
சொல்லாமல்‌, ஓர்‌ ஆதாரமுமில்லாமல்‌ என்னவோ ஓயாமல்‌ 
மாறிக்கொண்டே இருக்கும்‌ மாயா ப்ரவாஹத்திலிருந்து 
விடுபட்டு, ஒன்றுமில்லாத ஒரு சூன்யத்தில்‌ சேர்ந்துவிடுவது 
தான்‌ நிர்வாணம்‌ என்னும்‌ மோக்ஷம்‌ என்று சொல்வதாயிற்று. 
ஸத்ய வஸ்து, என்ற நிச்சயத்தின்‌ பேரிலேயே த்யானம்‌ செய்து 
பெறுகிற அனுபவம்‌ எப்படி “ப்ரஹ்மானந்தம்‌” என்றே பேச்சு 
வழக்கில்கூடச்‌ சொல்லும்‌ பேரின்ப நிலையாயிருக்கும்‌? 


லோகமும்‌ இல்லை, ஜீவனும்‌ இல்லை, ஈச்வரனும்‌ ஆத்மா 
வும்‌ இல்லை, ப்ரம்மமும்‌ இல்லை; என்னவோ ஒரு ப்ரமைதான்‌ 
தெல்லாம்‌. அப்போதைக்கப்‌ 


சூன்யத்தில்‌ கொண்டு விடுவதாகத்தான்‌ பெளத்தம்‌ மொத்தத்‌ 
தில்‌ முடிகிறது. ப்ரம்மம்‌ என்ற பூர்ணத்தில்‌ ஜீவாத்மா 
பரமாத்மாவில்‌ ஐக்கியமாகும்போது லோகமும்‌ ல ம்‌ 
பொய்யாகப்‌. போவதை வேதாந்தமும்‌ சொல்ற ae 
'ஐக்யம்‌ ஏற்படாத நிலையில்‌ தெரியும்‌ jenro oe 
வாழ்க்கை ப்ரம்மத்தினாலேயே அது மாயா சக்தியோடு: கூ ய 
ஈச்வரனாயிருக்கும்போது ஏற்படுத்தப்பட்டது என்றும்‌ சொல்‌ 
2 SES 
CC-0. In Public Domain. Digitized இரணை Research Academy 


இறது. ஈச்வரன்‌ திட்டம்‌ போட்டுத்தான்‌ ஜகத்தை நடத்துகி 
றான்‌; அதனால்தான்‌ முடிவிலே ஸத்யமாயில்லாமல்‌ போனா 
லும்‌ இருக்கிற வரையில்‌ இந்த ஜகத்தும்‌ இத்தனை கார்ய- 
காரண விதிகளோடு ஓர்‌ ஒழுங்கில்‌ நடக்கிறது என்கிறது. ஈச்வர 
னையும்‌, ஜகத்தின்‌ ஓட்டத்திற்கு ஒரு தற்காலிக ஸத்யத்வத்தை 
யும்கூட பெளத்தம்‌ ஒப்புக்கொள்ளாமல்‌ எல்லாமே அது 
அதுவும்‌ தோன்றித்தோன்றி மறைகிறது என்று சொல்லிக்‌ 
கொண்டே, இன்னொரு பக்கம்‌ கார்ய காரண விதியிலேயே 
அடங்கும்‌ கர்மாக்‌ கொள்கையும்‌, மறு பிறப்புக்களும்கூட 
உண்டு என்று ஒப்புக்கொள்வது ஒன்றுக்கொன்று பொருந்த 
வில்லை. 


ஸத்ய வஸ்துவாக ப்ரஹ்மம்‌ என்று ஒன்று இருப்பதையும்‌ 
அது மாயையோடு கூடி ஈச்வரனாகி ஜகத்தை நடத்துவதையும்‌ 
ஜைனமதமும்‌ சொல்லவில்லை. எதைப்பற்றியுமே, அது இருக்‌ 
Ang என்றோ, இல்லையென்றோ தீர்மானம்‌ பண்ண முடியாது 
என்று சொல்லி ஒரு முடிவுக்கும்‌ வராமல்‌ அது விட்டு 
விடுகிறது. இதற்கு “ஸ்யாத்வாதம்‌' என்று பெயர்‌. அதாவது 
“இப்படியும்‌ இருக்கலாம்‌' என்று அந்தரத்தில்‌ விட்டுவிடுவது! 
“இப்படி இருக்கிறது” என்று ஒரு முடிவு பண்ணிச்‌ சொல்வ 
தல்ல. ‘May be’ என்று சொல்வது! ‘May be’ (இருக்கலாம்‌) என்‌ 
றாலே ‘May, not be’ (இல்லாமலும்‌ இருக்கலாம்‌) என்பது 
தொக்கி நிற்கிறது. அதாவது வஸ்துவின்‌ ஸத்யத்வம்‌ பற்றித்‌ 
தீர்மானமேயில்லாமலிருப்பதுதான்‌ ஸ்யாத்‌ வாதம்‌. 
“ஸப்தபங்கி' என்று ஏழு கிளையாக இந்த “இருக்கலாம்‌; இல்லா 
மலிருக்கலாம்‌' என்ற வாதம்‌ போகும்‌. கேட்டால்‌ புதிர்‌ மாதிரி 
வினோதமாயிருக்கும்‌! ஏழு என்னவென்றால்‌: ஒன்று - “ஸ்யாத்‌ 
அஸ்தி': “வஸ்து இருக்கலாம்‌'. இரண்டு - “ஸ்யாத்‌ நாஸ்தி': 


“வஸ்து இல்லாமலிருக்கலாம்‌'. மூன்று - “ஸ்யாத்‌ அஸ்தி 
நாஸ்தி': “வஸ்து இருக்கவும்‌ செய்யலாம்‌, இல்லாமலும்‌ போக 
லாம்‌. நாலு - “ஸ்யாத்‌ அவ்யக்தவ்ய': “வஸ்து எப்படிப்பட்ட 


தென்று சொல்லவே முடியாமல்‌ இருக்கலாம்‌”. ஐந்து. - “ஸ்யாத்‌ 
அஸ்தி ச அவ்யக்தவ்ய': “வஸ்து இருந்துங்கூட, எப்படிப்பட்ட 
தென்று நிர்ணயித்துச்‌ .சொல்லமுடியாததாயிருக்கலாம்‌'. ஆறு 
- “ஸ்யாத்‌ நாஸ்தி ச அவ்யக்தவ்ய': 'வஸ்து இல்லாமலிருந்தும்‌ 
மேலே சொன்னாற்போலவே, விளக்கிச்‌ சொல்ல முடியாததா 
யிருக்கலாம்‌'. ஏழு - “ஸ்யாத்‌ அஸ்தி ச நாஸ்தி ௪ அவ்யக்தவ்ய': 
mos 
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“வஸ்து இருப்பதாகவும்‌ இல்லாததாகவும்‌ இருந்து கொண்டும்‌ 
விளக்கிச்‌ சொல்ல முடியாததாயிருக்கலாம்‌'. இப்படியெல்லாம்‌ 
சொல்லிக்கொண்டு போனால்‌ என்ன நிச்சயத்துக்கு வர 
முடியும்‌? 
ஆத்மா ஞானமயமாக, சைதன்ய மயமாக இருக்கிறதென்று 
ஜைனத்தில்‌ சொல்லியிருந்தாலும்‌ வேறெந்த மதத்திலும்‌ இல்‌ 
லாத கொள்கையாக, அந்தந்தச்‌-சரீரத்தின்‌ அளவுக்கும்‌ ஸரியாக 
ஆத்மா ஆகிறது, எறும்பின்‌ சரீரத்திற்குள்‌ எறும்பளவாகிறது, 
யானையின்‌ சரீரத்திற்குள்‌ யானையளவாகறது, எறும்பு 
யானையாகப்‌ பிறவி எடுத்தால்‌ அப்போது எறும்பளவு 
ஆத்மாவே யானையளவாக ஆகிறது என்றெல்லாம்‌ சொல்‌ 
கிறது! கர்மாக்கள்‌ பரமாணுக்களாகி ஆத்மாவுக்குள்ளே போய்‌ 
அதைக்‌ குறுக்கிக்‌ கட்டுப்‌ போடுவதாகவும்‌, கட்டைப்‌ போக்கி 
விட்டால்‌ ஆத்மா விடுபட்டு, .அந்த விடுபட்ட நிலையில்‌ 
ஆகாசத்தின்‌ உச்சிக்குப்‌ பறந்து போய்‌ ஸெளக்யமாக இருந்து 
கொண்டிருக்கும்‌ என்றும்‌ சொல்கிறது. கட்டைப்‌ போக்கு 
வதற்கு, அதாவது அந்த மதம்‌ சொல்லும்‌ காமப்‌ பரமாணுக்‌ 
கள்‌ ஆத்மாவுக்குள்ளே போய்‌ அதைக்‌ குறுக்கிக்‌ கெடுக்காம 
லிருப்பதற்கு, - அதில்‌ (ஜைனமதத்தில்‌) விதித்துள்ள கடுமை 
யான வ்ரதங்களை அனுஷ்டிக்க வேண்டும்‌ என்கிறது. 


அஹிம்ஸை, ஈகை முதலியவற்றை ஜைனமதம்‌ ரொம்பவும்‌ 
வலியுறுத்திச்‌ சொல்லும்‌. உலக வாழ்க்கையில்‌ ரொம்பவும்‌ 
வெறுப்பைக்‌ காட்டும்‌. இதெல்லாம்‌ உத்தமமான கொள்கைகள்‌ 
தான்‌ என்றாலும்‌ பெருவாரியாகவுள்ள ஜனங்களுக்குப்‌ பின்பற்‌ 
Dug ச்ரமம்‌. அதனாலேயே அவர்கள்‌ மதத்தின்‌ விதியை 
மீறுவதான தப்பைப்‌ பண்ணும்படியாகும்‌. நம்முடைய 
மதத்தில்‌, குடும்ப வாழ்க்கைக்கும்‌ 'க்ருஹஸ்த தர்மம்‌' என்று 
மதிப்புக்கொடுத்து, அர்த்த காமங்களையும்‌ புருஷார்த்தங்கள்‌ 
என்று உசத்தி வைத்து, பெருவாரி ஜனங்கள்‌ உத்ஸாஹத்தோடு 
லோக வாழ்க்கையை தர்மமாக நடத்த ஊக்கியிருப்பதுபோல்‌ 
பண்ணாவிட்டால்‌ அவர்களுக்கு நடைமுறை வாழ்க்கையில்‌ 
பெறுகிற ஸந்தோஷம்‌ என்பதே இருக்காது. ஆதர்ச வாழ்க்கை 
நடத்தவும்‌ பக்குவம்‌ போதாமல்‌, போலியாக அப்படி வேஷம்‌ 
போடுவது, நெறி பிறழ்வது என்று போய்‌ ஸமூஹமே 
சீர்கெட்டுப்போகும்‌. அல்லது, படிப்படியாகப்‌ பக்வமாகி 
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ஆசைகளை விட்டுப்‌ பழுத்த பழமாகாமல்‌, வெறுப்பிலே 
விடப்‌ பார்த்துக்‌ காயாக உள்ளபோதே வெம்பி விழுவதாக 
ஆகும்‌. ஜைனம்‌ - பெளத்தம்‌ இரண்டிலுமே இந்த ஆபத்து 
இருக்கிறது. 


வேடிக்கை என்னவென்றால்‌, வைதிகக்‌ கர்மானுஷ்டா 
னத்தை மட்டுமே சொன்ன (பூர்வ) மீமாம்ஸையும்‌ ஈச்வரனைச்‌ 
சொல்லவில்லை; வைதிகக்‌ கர்மானுஷ்டானத்தை அடியோடு 
ஆக்ஷூபித்த பெளத்த-ஜைன மதங்களும்‌ ஈச்வரனைச்‌ சொல்ல 
வில்லை! இதைவிட வேடிக்கை: வைதிக கர்மா என்பது ஒரு 
பக்கம்‌ இருக்கட்டும்‌, 'கர்மக்கொள்கை' என்றும்‌ Karma theory 
என்றும்‌ ஒன்றைச்‌ சொல்கிறோமல்லவா? “ஒவ்வொரு செயலுக்‌ 
கும்‌ ப்ரதிச்‌ செயல்‌ உண்டு. ஒவ்வொரு வினைக்கும்‌ விளைவு 
உண்டு. இதிலிருந்து யாரும்‌ தப்பவே முடியாது. நாம்‌ செய்யும்‌ 
நல்ல கார்யம்‌, கெட்ட கார்யம்‌ ஒவ்வொன்றுக்கும்‌ விளைவு 
உண்டு. இந்த விளைவுகளை அனுபவித்தேயாக வேண்டும்‌. 
இதற்காகத்தான்‌ ஒரு ஜீவனுக்கு ஒரு சரீரத்தில்‌ மரணம்‌ ஏற்பட்‌ 
டாலும்கூட அது மறுபடி இன்னொரு சரீரத்தில்‌ ஜன்மா எடுத்‌ 
தும்‌ அனுபவிக்க வேண்டி ஏற்பட்டு, இப்படியே ஸம்ஸார 
சக்ரம்‌ என்பது சுற்றிக்கொண்டே போகிறது” என்பதுதான்‌ 
“கர்மா Hud’. இப்படிக்‌ கர்மபல அனுபோகத்திற்காகப்‌ பல 
ஜன்மாக்கள்‌ எடுப்பதைக்‌ கிறிஸ்துவ - இஸ்லாமிய மதங்கள்‌: 
சொல்வதில்லை. ஆனாலும்‌, தற்போதுள்ள அம்மதங்களில்‌ 
இந்தக்‌ கொள்கை இல்லாவிட்டாலும்‌, அம்‌ மதங்களின்‌ மூல 
மான (ஒரிஜினல்‌) ரூபத்தில்‌ இது இருக்கத்தான்‌ செய்தது, 
அல்லது அந்த மதங்களுக்கு முந்தி அந்தத்‌ தேசங்களிலிருந்த 
ஹீப்ரூ மதங்களில்‌ கர்மாக்‌ கொள்கை இருக்கவே செய்தது 
என்று சொல்கிறார்கள்‌. இந்த விஷயம்‌ நமக்கு ஸம்பந்தமில்‌ 
லாதது. ஆசார்யாள்‌ சரித்ரத்தில்‌ கிறிஸ்துவ - இஸ்லாமிய மத 
ஸம்பந்தமாக எதுவுமில்லை. ஆனால்‌, கர்மக்‌ கொள்கையைப்‌ 
பற்றி எதற்குச்‌ சொல்ல வந்தேன்‌ என்றால்‌, ஆசார்யாளோடு 
நன்றாக ஸம்பந்தப்பட்ட - கண்டன ரூபமான ஸம்பந்தம்‌ 
பெற்ற - மீமாம்ஸை, பெளத்தம்‌, ஜைனம்‌ மூன்றுமே கர்மா 
தியரியை ஒப்புக்கொண்டிருக்கின்றன. 


மூன்றுமே கர்மா தியரியை ஒப்புக்கொண்டபோதிலும்‌ 
கர்ம பலதாதாவாக இருக்கும்‌ ஈச்வரனை ஒப்புக்கொள்ளாதது ' 
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தான்‌ ரொம்ப வேடிக்கை! 


கர்மா என்பது அசேதனமான ஜட வஸ்து. அது எப்படி 
ஒழுங்காக “ப்ளான்‌' போட்டுக்கொண்டு இதற்கு இன்ன பலன்‌ 
என்று இத்தனை இட்டவட்டமாசவும்‌, கண்டிப்பாகவும்‌ ஏற்‌ 
பாடு பண்ண முடியும்‌? சைதன்ய சக்திமூலமாக இருக்கப்பட்ட 
ஓர்‌ ஈச்வரன்தானே, 'இப்படிப்‌ பண்ணினால்‌ இப்படி விளைவு” 
என்று ஏற்படுத்திப்‌ பலன்‌ தரமுடியும்‌? ஆனாலும்‌ ஒரு 
பக்கத்தில்‌ வைதிகக்‌ கர்மாக்களையே ஸகலமுமாக ஏற்றுக்‌ 
கொண்ட மீமாம்ஸகர்களும்‌ ஈச்வரனை மறுத்து, 'கர்மா 
தனக்குத்தானே பலன்‌ தந்து கொள்கிறது' என்றார்கள்‌. இன்‌ 
னொரு பக்கத்தில்‌ ஒரே அவைதிகமான பெளத்த ஜைனர்களும்‌ 
கர்ம பலன்‌ எப்படி, எவரால்‌ விளைவிக்கப்படுகிறது என்றே 
சொல்லாமல்‌, நிரீச்வர வாதம்‌ பண்ணிக்கொண்டே, ஆனாலும்‌ 
கர்ம பலன்படி. ஜன்மாந்தரங்கள்‌ உண்டு என்று அஸ்திவாரமில்‌ 
லாமலே ஸித்தாந்தக்‌ கட்டிடம்‌ எழுப்பினார்கள்‌! பெளத்தத்தில்‌ 
நிர்வாணம்‌ என்ற சூன்ய நிலைதான்‌ மோக்ஷம்‌ என்று சொல்லி, 
லோக வியாபாரம்‌ முழுக்க என்னவோ ஒரு மாய ஓட்டத்தில்‌ 
பல ஸமாசாரங்கள்‌ சேர்ந்து நடக்கிற மாதிரித்‌ தெரிவதே 
ஒழிய, ஒரே பொய்தான்‌ என்று சொல்லியிருக்கிறது. இப்படி 
ஒரே பொய்யாக, ஏதேதோ சேருவதும்‌ பிரிவதும்‌ மாதிரி எல்‌ 
லாம்‌ இருக்கிறபோது, எப்படி இவ்வளவு 'திட்டமாக ஒவ்‌ 
வொரு கர்மாவுக்கும்‌ தப்ப முடியாதபடி. இன்ன பலன்‌ என்று 
நிர்ணயித்து நடக்க முடியும்‌? “என்னவோ எல்லாம்‌ மாய 
ஓட்டம்‌' என்று தள்ள முடியாமல்‌, ஒரு மஹா மதியானது 
ஸங்கல்பித்துத்தானே இப்படியெல்லாம்‌ காரண கார்ய 
விளைவுகளை ஏற்படுத்துவதாக ஊஹிக்க முடிகிறது? அந்த 
மஹாமதிதான்‌ ஈச்வரன்‌ என்பது. 


இங்கே ஒரு விஷயத்தைக்‌ குறிப்பிட வேண்டும்‌. முக்யமான ' 
ஸமாசாரம்‌. ஆசார்யாளும்‌, “லோக வ்யாபாரமெல்லாம்‌ 
மாயை; ப்ரஹ்மம்தான்‌ ஸத்யம்‌' என்றே சொல்லியிருப்பதை 
வைத்துக்கொண்டு சில. பேர்‌ இதுவும்‌ பெளத்தத்தை அப்ப 
டியே 'காப்பி' அடித்ததுதான்‌ என்று நினைத்துக்கொண்டு விடு 
இறார்கள்‌. இவர்கள்‌ ஒரு முக்யமான பாகுபாட்டைப்‌ புரிந்து 
“கொள்ள வேண்டும்‌. லோகம்‌ மாயை என்று சொல்லும்போது 
ஆசார்யாள்‌ அது ஏதோ தலை கால்‌ இல்லாமல்‌ பல ஸமாசா 
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ரங்கள்‌ சேர்ந்த மாதிரி இருக்கிற ஓட்டம்‌ என்று பெளத்தர்கள்‌ 
மாதிரிச்‌ சொல்லவே இல்லை. மாயையைத்‌ தன்‌ குணமாகக்‌ 
கொண்ட ஓர்‌ ஈச்வரன்‌, அல்லது: மாயா சக்தி படைத்த 
ஈச்வரன்தான்‌ இந்த லோகம்‌ என்ற தோற்றத்தை ப்ரஹ்மத்தி 
லிருந்தே தோற்றுவித்து அதை நடத்தியும்‌ வருகிறான்‌, கர்ம 
பலன்களைத்‌ தருகிறான்‌ என்றே ஆசார்யாள்‌ ஸ்தாபித்திருக்‌ 
Apri. இன்னொரு விதமாகச்‌ சொல்வதானால்‌, கார்யம்‌, 
குணம்‌ எதுவுமில்லாத ப்ரஹ்மத்தை நிர்குண ப்ரஹ்மம்‌ என்று 
சொல்லி, அதுவே மாயா சக்தியோடு கூடிக்‌ கார்யமும்‌ குண 
மும்‌ உள்ள ஈச்வரன்‌ என்ற ஸகுண ப்ரஹ்மமாகி லோக 
வ்யாபாரத்தைச்‌ செய்கிறது என்று கூறியிருக்கிறார்‌. இதிலி 
ருந்து தப்பி, ஸகுணத்திலிருந்து நிர்குணத்துக்குப்‌ போய்‌, 
அதோடு அபேதமாக ஓக்யமாகிவிடுவதுதான்‌ அவருடைய 
அத்வைதத்தின்‌ லக்ஷ்யம்‌. அதற்கு ஸகுண ப்ரஹ்மமான, மாயை 
ஸஹிதனான ஈச்வரனின்‌ அனுக்ரஹம்‌ வேண்டுமென்றும்‌, 
அத்வைத ஞான மார்க்கத்தில்‌ போவதற்கு முதல்படியாக 
ஈச்வர பக்தி செய்ய வேண்டுமென்றும்‌ ஸாதனா மார்க்கம்‌ 
அமைத்துத்‌ தந்திருக்கிறார்‌. 


இன்னொரு பாகுபாடு: மாயை என்றால்‌ அடியோடு 
பொய்‌ என்று அர்த்தமில்லை. அடியோடு பொய்யாயிருப்‌ 
பதை ஆசார்யாள்‌ “அத்யந்த அஸத்‌! என்று சொல்வார்‌. பூர்ண 
ஸத்யமாயிருப்பது ப்ரஹ்மம்‌, அதாவது நிர்குண ப்ரஹ்மம்‌. 
இரண்டுக்கும்‌ நடுவில்‌ இருப்பது, “ப்ராதிபாஸிக ஸத்யம்‌” 
என்பது. அதாவது நடைமுறை வ்யவஹாரத்தில்‌ நிஜம்‌ 
போலவே இருப்பது. ஆனாலும்‌ ஞானம்‌ வந்த நிலையில்‌ நிஜ 
மாக இல்லாமல்‌ மறைந்து போய்விடுவது. மாயா லோகம்‌ 
என்பது இப்படிப்பட்ட ப்ராதிபாஸிக ஸத்யம்‌ என்ற தற்காலிக 
நிஜத்தோற்றம்‌ என்றே ஆசார்யாள்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌. அடி 
யோடு பொய்யான அத்யந்த அஸத்‌ என்று அல்ல. ஜகத்‌ 
“அஸத்யம்‌' அல்ல. அது “மித்யை' என்னும்‌ தற்கால ஸத்யம்‌. 


இப்படி  ஜகத்திற்கும்‌ ஒருவிதமான (இடைநிலை) 
மெய்ம்மையைத்‌ தரும்போதுதான்‌, நல்லது-கெட்டது . என்று 
இனம்‌ பிரித்து மாயியான ஈச்வரன்‌ பலன்‌ தருவதைச்‌ சொல்ல 
dpa Ap gy.” அதனால்‌, நல்லதே செய்துதான்‌ அதன்‌ வழியாக 
ஈச்வரானுக்ரஹத்தில்‌ சித்த சத்த. பெற்று நிவ்ருத்தி (ஞான) 
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மார்க்கத்திற்குப்‌ போக முடியும்‌ என்று சொல்ல முடிகிறது. 
நல்லது செய்வது என்றால்‌ என்ன? ஒழுக்கமாயிருப்பது, 
தர்மப்படி நடப்பது. பெளத்தத்தில்‌ 'சூன்யமாக ஒரு மோக்ஷம்‌ 
இருக்கிறது, பாக்கி எல்லாமே ஒரே பொய்ம்மாய ஓட்டம்‌” 
என்று சொல்லிவிட்டு, ஆனால்‌, அஹிம்ஸை ஸத்யம்‌ முதலான 
ஒழுக்கங்களை வலியுறுத்தும்போது 'எல்லாம்‌ பொய்‌ என்கிற 
போது ஹிம்ஸையானாலென்ன, அஹிம்ஸையானாலென்ன? 
ஸத்யமானாலென்ன, அஸத்யமானாலென்ன? தர்மம்‌ எதற்கு? 
ஒழுக்கம்‌ எதற்கு?” என்று எதிர்கேள்வி கேட்டால்‌ பதில்‌ 
சொல்ல முடியாமலிருக்கிறது.. ஆசார்யாள்‌ ஸித்தாந்தத்திலோ, 
முழுப்‌ பொய்யாயுமில்லாமல்‌, முழு நிஜமாயுமில்லாமல்‌ நடுவி 
லிருக்கிற மித்யையாக மாயா ஜகத்தைச்‌ சொல்லி, இதை 
நிர்வஹிக்கும்‌ ஈச்வரன்‌ கர்மாப்படியே பலன்‌ தருவதில்‌ ஒரு 
ஜீவன்‌ ஒழுங்காக, தர்மமாக ஓஒழுகினால்தான்‌ அதற்குச்‌ சித்த 
சுத்தி தந்து ஞான மார்க்கத்துக்கு உயர்த்துவான்‌ என்று பதில்‌ 
சொல்ல முடிகிறது. இந்தத்‌ தர்ம ஒழுக்கத்துக்கு உதவும்‌ உபாய 
மாகவே மீமாம்ஸை சொல்லும்‌ வைதிகக்‌ கர்மானுஷ்டானங்‌ 
களையும்‌ ஆசார்யாள்‌ ஏற்றுக்கொண்டார்‌. 


ஆசார்யாளுடைய மதத்தின்‌ பெருமையே அதில்‌ மீமாம்‌ 
ஸையின்‌ கர்மானுஷ்டானம்‌, பெளத்தத்தின்‌ மாயைக்‌ 
கொள்கை, ஜைனத்தின்‌ அஹிம்ஸை முதலிய எல்லாவற்றிற்கும்‌ 
ஒவ்வொரு நிலைகளில்‌ இடம்‌ கொடுத்து அங்கீகரித்திருப்பது 
தான்‌! 


மொத்தத்தில்‌ நான்‌ சொல்ல. வந்தது, ஈச்வரனைச்‌ சொல்‌ 
ors பெளத்தம்‌, சமணம்‌ -ஆகிய இரண்டும்‌ -கர்மாக்‌ 
கொள்கையை மட்டும்‌ ஒப்புக்கொண்டு, அதன்‌ அங்கமாக தர்ம 
ஒழுக்கங்களை விதிப்பதானது ' அஸ்திவாரமில்லாமல்‌ கட்டிடம்‌ 
எழுப்புகிற மாதிரி இருக்கிறது என்று காட்டத்தான்‌. “எல்லாம்‌ 
பொய்‌ ஓட்டம்‌” என்று பெளத்தம்‌ தள்ளுவதுபோலத்‌ தள்ளி 
னாலும்‌ ஸரி, அல்லது, “எதைப்‌. பற்றியும்‌ எதுவும்‌ இப்படி 
யென்றோ அப்படியென்றோ வரையறுத்துச்‌ .. சொல்ல 
முடியாது” என்று ஜைனம்‌ நிச்சயமில்லாமல்‌ முடிப்பதுபோல்‌ 
முடித்தாலும்‌ ஸரி, இரண்டிலும்‌ இத்தனை இட்டவட்டமாக 
ஒவ்வொரு. கர்மாவிற்கும்‌ பலனைப்‌ பிணைத்துக்கொடுத்து 
ஸம்ஸார சக்ரத்தைத்‌ தொடர்ந்து உருட்டிக்‌ கொண்டுபோகும்‌ 
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ஏற்பாட்டிற்குத்‌ தக்க விளக்கம்‌ கிடைக்கவில்லை. மாயாலோ 
கத்தை நடத்துபவனாகவும்‌ கர்ம பல தாதாவாகவும்‌ உள்ள 
ஈச்வரன்தான்‌ விளக்கமாக அமைவது. 

பொதுவாகவே ஜன ஸமுதாயத்திற்கு, ஈச்வரன்‌ என்ற 
ஒருவன்‌ இல்லாத மதம்‌ ஒட்டுவதில்லை. 


பெளத்த - ஜைனமும்‌ 


பொது ஜனங்களின்‌ 


மனப்போக்கும்‌ 


யெொதுஜனங்களுக்குத்‌ தத்வ ஸித்தாந்தங்களைப்‌ பற்றிக்‌ 
கவலையில்லை. ஏதோ ஒரு பெரிய சக்திதான்‌ இந்த லோகத்‌ 
தைப்‌ படைத்து நடத்திக்‌ கொண்டிருக்கிறது என்ற நம்பிக்கை, 
ஸ்வாமி என்ற அந்தச்‌ சக்தியிடம்‌ தங்களுடைய காமனைகளை 
(விருப்பங்களை)ப்‌ பூர்த்திப்‌ பண்ணித்தர வேண்டிக்கொள்வது 
- இதுதான்‌ ஸாதாரண மக்களின்‌ 'ரிலிஜன்‌'. அதோடுகூட, தங்‌ 
களுடைய மதிப்பு மரியாதைகளைக்‌ கவரும்படியான ஒரு 
பெரியவர்‌ வந்து ஒரு வழியைச்‌ சொன்னால்‌, “இவர்‌ சொன்‌ 
'னால்‌ அது ஸரியாய்த்தானிருக்கும்‌' என்ற நம்பிக்கையின்‌ 
பேரில்‌, தங்களை அந்தப்‌ பெரியவரின்‌ வழியைச்‌ சேர்ந்தவர்‌ 
களாகவே சொல்லிக்கொண்டு ஒரு நிறைவு பெறுவது பொது 
மக்கள்‌ ஸ்வபாவம்‌. அவருடைய “வழி” என்பது அவர்‌ சொல்‌ 
An மத ஸித்தாந்தம்தான்‌. அது என்ன என்று ஜனங்களுக்கு 
விசேஷமாகத்‌ தெரிந்தே இருக்காது. தெரிந்த அளவுக்குக்கூட 
அதை அனுஷ்டானம்‌ பண்ணி ஸொந்த அனுபவமாக்கிக்கொள்‌ 
ளவும்‌ பாடுபட மாட்டார்கள்‌. ஆனாலும்‌, அது எதுவாக 
வேண்டுமானாலும்‌ இருந்துவிட்டுப்‌ போகட்டும்‌. இவர்‌ - 
இந்தப்‌ பெரியவர்‌ - சொல்கிறாரென்றால்‌ ஸரியானதாகத்தான்‌ 
இருக்கும்‌. ஆசையால்‌, நாம்‌ இவரைச்‌ சேர்ந்தவர்கள்‌ என்றே 
இருப்போம்‌. இவர்‌ சொல்வதில்‌ ஏதோ கொஞ்சம்‌: நம்மால்‌: 
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முடியுமானால்‌ செய்து பார்ப்போம்‌' என்று இருப்பார்கள்‌. 
இது நம்‌ ஆசார்யாளின்‌ மதத்தில்‌ உள்ளவர்களுக்கும்தான்‌ 
பொருந்தும்‌. 


பெளத்த-ஜைன மதங்களை இந்தக்‌ கோணத்தில்‌ பார்க்க 
லாம்‌. 


அந்த மதங்களில்‌ சொல்லியிருக்கும்‌ அஹிம்ஸை, ஸத்யம்‌, 
அபரிக்ரஹம்‌ (பொருள்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளாமை) முதலான 
நல்லொழுக்கங்களை எந்த மதம்தான்‌ சொல்லவில்லை? மனு 
தர்ம சாஸ்த்ரத்தில்‌ ஸகல ஜனங்களுக்குமான ஸாதாரண 
தர்மங்கள்‌ என்று ஆரம்பித்திருப்பதே இவற்றில்தான்‌. சாஸ்த்‌ 
ரம்‌ என்று ஒன்று சொல்ல வேண்டும்‌ என்றே இல்லை; 
ஒழுக்கமாக இருக்க வேண்டுமென்று யாருக்குத்தான்‌ தெரியாது? 
ஆனாலும்‌ அப்படி இருக்கவொட்டாமல்‌ ஆசைகள்‌ பிடித்து 
இழுக்கின்றன. இப்படிப்‌ பிடித்திமுக்கும்போது தத்வ விசாரம்‌ 
செய்து - வேதாந்தப்படியோ, பெளத்த-ஜைனம்‌ முதலியவற்‌ 
றின்படியோ, ஸாங்க்யாதி ஸித்தாந்தங்களின்படியோ, ஏதோ 
ஒரு விதத்தில்‌ தத்வங்களை ஆராய்ந்து பார்த்து, அனுபவம்‌ 
பெற்று ~ ஆசைகளை அடக்கிப்போடுவது என்றால்‌ அது 
நூற்றிலே ஆயிரத்திலே ஒன்றிரண்டு பேருக்குத்தான்‌ ஸாத்யம்‌. 
மற்றவர்கள்‌ கருணாமூர்த்தியான ஓர்‌ ஈச்வரனைச்‌ சரணடைந்து 
அவனை வேண்டிக்கொண்டு அவனருளால்‌ கெட்டது போய்‌ 


நல்லது வரணுமென்றால்தான்‌ ஏற்றுக்கொள்ளக்‌ கூடியவர்‌: 


களாக இருப்பார்கள்‌. . 


பெளத்த ஜைன மதங்களில்‌ ஈச்வரனே கிடையாது. ஜனங்க 
ளுக்கானால்‌, அந்த மதங்களில்‌ அனுஷ்டான லெவலில்‌ 
சொன்ன ஒழுக்கங்களிலும்‌ பிடிப்பில்லை, அனுபவ லெவலில்‌ 
சொன்ன பிலாஸஃபியில்‌ போவதற்கும்‌ சக்தியில்லை. அவற்றை 
ஜனங்களின்‌ மதமாகப்‌ 'பாபுல'ராக்க என்ன பண்ணுவது? 
அந்த மதங்களானால்‌ தாங்கள்தான்‌ அத்தனை பொது ஜனங்‌ 
களுக்கும்‌ ஆனவை என்று சொல்லிக்‌ கொண்டவையாக வேறு 
இருந்தன! "சொல்லிக்‌ கொண்டவை” என்றால்‌ அவ்வளவு நன்‌ 
றாக த்வனிக்கவில்லை. வாஸ்தவமாகவே புத்தரும்‌ : ஜினரும்‌ 
mass religion-ஆக எல்லாருக்கும்‌ எல்லா உரிமைகளையும்‌ தர 
நினைத்தவர்கள்தான்‌. வர்ண அதனை, உள்ள ஹிந்து மதம்‌ 
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சில பேருக்கு மட்டும்‌ பக்ஷபாதமாகப்‌ பண்ணுவதாகச்‌ 
சொல்லி, எல்லாருக்கும்‌ ஸமமாகத்‌ தங்கள்‌ மதத்தில்‌ அதிகாரம்‌ 
கொடுத்தார்கள்‌. ஆனாலும்‌ mass appeal உள்ள தெய்வ 
வழிபாடு என்ற natural religion சேராவிட்டால்‌ எப்படி 
நடக்கும்‌? 


புத்தரும்‌ ஜினரும்‌ இருந்த காலத்தில்‌ அந்த மதங்கள்‌ 
ஜனங்களிடம்‌ பரவின என்றால்‌ அதற்குக்‌ காரணமே வேறே. 
"அதுவரை இருந்த (வேத) மதம்‌ வித்யாஸம்‌ பாராட்டுகிற 
தென்று சொல்லி, “நாங்கள்‌ ஸரியாய்ப்‌ பண்ணி உங்கள்‌ 
எல்லாருக்கும்‌ ஸமமாக உயர்வு தருகிறோம்‌' என்று ஒரு 
புத்தரரேோ ஜினரோ புதுசாக ப்ரசாரம்‌ பண்ணினால்‌ அப்‌ 
போது ஜனங்களுக்கு அதில்‌ ஒரு கவர்ச்சி ஏற்படத்தானே 
செய்யும்‌? இவர்கள்‌ சொன்ன கொள்கை என்ன, அது புரியுமா, 
அதைப்‌ பின்பற்ற முடியுமா என்ற கேள்விகள்‌ அப்போது 
எழும்பியிராது. அதோடு, அப்படிச்‌ சொன்ன புத்தரும்‌, 
ஜினரும்‌ அந்தஸ்து வாய்ந்த குடியில்‌ வந்தவர்களாகவும்‌, 
ஸொந்த வாழ்க்கையில்‌ நல்லொழுக்கம்‌, ப்ரேமை, த்யாகம்‌ 
நிரம்பியவர்களாகவும்‌ இருந்ததால்‌ அவர்களுடைய “பொர்ஸ 
னல்‌ மாக்னடிஸம்‌' (காந்த சக்தி) ஜனங்களை ஆகர்வித்தது. 


இது அந்த மதங்களுக்கு மட்டும்‌ நான்‌ சொல்வதில்லை. 
ஸகல மதங்களுக்குமே பொருந்துவதுதான்‌. ஹிந்து மதத்தில்‌ 
கூடத்தான்‌ - பொது ஜனங்களைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ அதன்‌ 
பல்வேறு ஸித்தாந்தங்களைப்‌ பற்றிக்‌ கவலையில்லை; ஒரு 
ஸித்தாந்ததைச்‌ சொல்ல விசேஷப்‌ பெருமை வாய்ந்த ஒருத்தார்‌ 
வந்தாரென்றால்‌ அவர்‌ பின்னே போய்விடுவது என்றுதான்‌ 
எப்பவுமே பொது ஜனங்கள்‌ செய்திருக்கிறார்கள்‌. நம்முடைய 
ஆசார்யாள்‌ விஷயமாகவே கூடவுந்தான்‌, அவர்‌ சொன்ன 
அத்வைதத்தைப்‌ புரிந்து கொண்டுதான்‌ ஜன ஸமூஹம்‌ முழுவ 
தும்‌ அவரைப்‌ பின்பற்றிற்று என்று சொல்ல நான்‌ தயாரே 
இல்லை. “இவர்‌ பெரிய மஹான்‌, நமக்கு நல்லதைத்தான்‌ 
சொல்வார்‌” என்று அந்தத்‌ தனி மனுஷ்யரின்‌ குணங்களைக்‌ 
கொண்டு அவரிடம்‌ உண்டான ஈடுபாட்டினாலேயே, அதில்‌ 
பிறந்த நம்பிக்கையின்‌ மேலேதான்‌ பொது ஜனங்களில்‌ பல 
பேர்‌ அவருடைய மதத்தைத்‌ தழுவியிருப்பார்கள்‌. இது இருக்‌ 
கட்டும்‌. i 
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புத்தரும்‌ ஜினரும்‌ போன பிறகு எப்படி ஜனங்களை அந்த 
மதங்களில்‌ பிடிப்போடு இருக்கப்‌ பண்ணுவது? 


“வெறுமே ஒழுக்கம்‌ ஒழுக்கம்‌ என்றாலும்‌ பிடிப்பில்லை' 
பிலாஸஃபியும்‌ எட்ட மாட்டேன்‌ என்கிறது. பொது ஜனங்‌ 
கள்‌ மத ஸித்தாந்தம்‌, ஸாதனா மார்க்கம்‌ என்பவை பற்றி 


அலட்டிக்‌ கொள்வதில்லை. உயிரோடு ஈச்வரன்‌ என்று உள்ள: 


ஒன்றிடம்தான்‌ அவர்கள்‌ ஏதோ ஒரு மாதிரிப்‌ பிடிப்பு 
வைத்துக்‌ கொள்ள முடியும்‌' என்று இருக்கும்போது, அவர்க 
ளுக்குப்‌ பிடித்த மாதிரி கொடுத்துத்‌ தானாக வேண்டுமென்ற 
கட்டாயம்‌ பெளத்த-ஜைனர்களுக்கு ஏற்பட்டது. அதனால்‌, 
தங்கள்‌ பிலாஸஃபி இடம்‌ கொடுக்காத ஈச்வரனைச்‌ சொல்லா 
விட்டாலும்‌, எப்படியோ ஒரு விதத்தில்‌, வழிபாட்டுக்குரிய 
மூர்த்திகளைக்‌ கொடுத்து விடுவதென்று தீர்மானித்தார்கள்‌. 
என்ன செய்தார்களென்றால்‌... ஸ்வாமி (ஈச்வரன்‌) என்று சிலை 
வைக்கவில்லைதான்‌. ஆனால்‌ பெளத்த-ஜைன மதங்கள்‌ 
சொன்ன கொள்கைப்படிப்‌ போய்ப்‌ பூர்ணத்வம்‌' அடைந்ததாக 
அவர்கள்‌ கருதிய மஹான்களை வழிபடச்‌ சொல்லி, அந்தப்‌ 
பெரியவர்களுக்குக்‌ கோயில்‌, மூர்த்தி, பூஜாக்ரமம்‌ எல்லாம்‌ 
ஏற்பாடு செய்து கொடுத்தார்கள்‌. இந்த வழிபாட்டுக்கு அந்த 
மத புருஷர்கள்‌ சொன்ன காரணம்‌, யோக சாஸ்த்ரத்தில்‌ 
ஈச்வரனை ஒரு ஜஐடியலாகக்‌ கொண்டுள்ளது போலத்தான்‌. 
அதாவது, லக்ஷ்யத்தை அடைந்துவிட்ட தங்கள்‌ மதப்‌ பெரிய 
வர்களை - புத்தர்கள்‌, போதி ஸத்வர்கள்‌, தீர்த்தங்கரர்கள்‌ 
போன்றவர்களை - வழிபடுவதால்‌ அவர்கள்‌ அடைந்த 
நிலைகளை மக்களும்‌ ஐடியலாக எடுத்துக்கொண்டு பின்பற்றப்‌ 
பார்ப்பார்கள்‌ என்பதுதான்‌. ஆனால்‌ அப்படி நடந்திருக்குமா 
என்பது ரொம்பவும்‌ ஸந்தேஹம்‌. பெரிய பெரிய விஹாரங்க 
ளும்‌ மூர்த்திகளுமாக ஏற்படுத்தியவுடனே ஜனங்களை, அவை 
கவர்ந்து வழிபாடு செய்ய வைத்திருக்கும்‌ என்பதில்‌ ஸந்தேஹ 
மில்லை. ஆனாலும்‌ ஜனங்கள்‌, 'இவா மாதிரி நாம்‌ புத்தராக 
ணும்‌, போதி ஸத்வராகணும்‌, அர்ஹர்‌ (அருகர்‌) ஆகணும்‌” 
என்று ஐடியலை நினைத்து, லக்ஷ்யம்‌, கிக்ஷ்யம்‌ என்று 
எதையோ நினைத்து, அலட்டிக்‌ கொண்டிருக்க மாட்டார்கள்‌. 
அதுவரை ஹிந்து மதத்‌ தெய்வங்களிடம்‌ வேண்டிக்கொண்டது 
போலவே, உலக வாழ்க்கையில்‌ 'அது வேணும்‌, இது வேணும்‌, 
கஷ்டம்‌ போகணும்‌' என்றும்‌, ரொம்ப உசந்தால்‌, “ஞானம்‌ 
Fake EE டடம x 3 32 4 


CC-0. In Public Domain. Digitized by Muthulakshmi Research Academy 


வரணும்‌, வைராக்யம்‌ வரணும்‌' என்றும்‌ இந்த (பெளத்த, 
ஜைன) மூர்த்திகளையும்‌ வேண்டிக்‌ கொள்வதோடுதான்‌ நின்று 
போயிருப்பார்கள்‌. 'அவர்களுடைய ஐடியலை நாமும்‌ ப்ராக்டி 
கலில்‌ செய்ய வேண்டும்‌” என்று ஆரம்பித்திருக்க மாட்டார்கள்‌. 
பொதுஜன மனப்போக்கு இப்படித்தான்‌! 


இப்படி வேண்டி வரம்‌ பெறுவது என்றால்‌ அப்போது 
கர்ம பலதாதாவான ஈச்வரன்‌ இருந்துதானாக வேண்டும்‌. 
கர்மாவுக்கு எவன்‌ பலன்‌ தருகிறானோ, அவன்தானே நாம்‌ 
வேண்டுகிற பலனைத்‌ தரவும்‌ முடியும்‌? 


அதாவது, அந்த இரண்டு மதங்களும்‌ கர்ம பலதாதாவான 
ஈச்வரனாக இல்லாமல்‌, லக்ஷ்யத்துக்குப்‌ போக: வழிகாட்டும்‌ 
லக்ஷ்ய புருஷர்கள்‌ என்ற முறையிலேயே பூஜா மூர்த்திகளை 
வைத்தாலும்‌, ஜனங்கள்‌ என்னவோ அவற்றை ஹிந்து மதத்தி 
லுள்ள ஈச்வரனின்‌ அனேக மூர்த்திகள்‌ போலவே ' நினைத்து 
இஷ்ட காம்ய பலன்களுக்காகத்தான்‌ வழிபட்டு வந்தார்கள்‌. 


இது இப்படியே போனதில்‌ அப்புறம்‌ அந்த மதத்‌ தலைவர்‌ 
கள்‌, ஹிந்து மதத்தில்‌ ஒவ்வொரு பலனுக்கு ஒவ்வொரு 
தெய்வம்‌ என்றிருக்கிற மாதிரியே தாங்களும்‌ தெய்வங்களை 
ஏற்படுத்தும்‌ வரையில்‌ போக வேண்டியதாயிற்று. ஹிந்து மதத்‌ 
தெய்வங்களுக்குப்‌ பெயர்‌ மாற்றியோ, அல்லது அதே பெயரி 
லேயோ தங்கள்‌ மதங்களிலும்‌ எடுத்துக்கொள்ளும்படிக்கூட 
ஏற்பட்டது. 


உத்தேசம்‌ வேறு, நடைமுறை வேறு என்று இருந்த 
போதிலும்‌ உத்தேசப்படியே நடக்கிற மாதிரி _ காட்டிக்‌ 
கொண்டு நடைமுறைக்கு வளைந்து கொடுத்துக்கொண்டு 
போவதென்றால்‌ அது மதத்திற்குப்‌ பெரிய குறைவல்லவா? 
அந்த மதத்தில்‌ இருப்பதாகச்‌ சொல்லிக்‌ கொள்பவர்களுக்கும்‌ 
இது குறைதானே? இப்படி அந்த 2,500 வருஷத்திற்கு முற்பட்ட 
காலத்தில்‌ இருந்தது. ்‌ 


இந்த மதங்களெல்லாம்‌ போக. அப்பட்டமான நாஸ்திகமும்‌ 

சார்வாகம்‌ என்ற பெயரில்‌ இருந்தது. 3 ‘al 

இதுவரை சொன்ன எல்லா மதங்களிலும்‌ ஸம்ஸாரம்‌ ஒரு 
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பந்தம்‌ என்று வைத்து, அதிலிருந்து நிவ்ருத்தி பெறுவதற்கு 
வழிகள்‌ சொல்லியிருக்கிறது. ஒவ்வொன்றிலும்‌ உயர்ந்த தத்‌ வங்‌ 
கள்‌ இல்லாமலில்லை. இவற்றுக்கெல்லாம்‌ மாறாக ஸம்ஸாரம்‌ 
பந்தம்‌ என்றும்‌ அதிலிருந்து மோக்ஷம்‌ பெறுவதே லக்ஷ்யம்‌ 
என்றும்‌ சொல்லாமல்‌, கண்டதே காட்சி, கொண்டதே கோலம்‌ 
என்று இருக்கும்படிச்‌ சொன்ன மதம்தான்‌ சார்வாகம்‌. “சாரு” 
என்றால்‌ அழகானது, இனிமையானது. 'வாகம்‌' என்றால்‌ 
வாக்கியம்‌. கேட்க இனிமையாக உள்ள வாக்யமே சார்வாகம்‌. 
“வ்ரதம்‌ வேண்டாம்‌; உபவாஸம்‌ வேண்டாம்‌. தத்‌ வங்களைச்‌ 
சிந்தனை பண்ணி உழப்பிக்கொள்ள வேண்டாம்‌; நன்றாகத்‌ 
தின்றுகொண்டு குடித்துக்‌ கொண்டு போகங்களை அனுபவியுங்‌ 
கள்‌: என்று சொன்னால்‌ கேட்க நன்றாகத்தானே இருக்கிறது? 
அதனால்‌ சார்வாகம்‌ என்று பெயர்‌. 'சாமியாவது, பூதமாவது, 
ஆத்மாவாவது? அதெல்லாம்‌ ஒன்றுமில்லை. (அவை) கண்‌ 
ணுக்குத்‌ தெரிகிறதா என்ன? கண்ணுக்கு உடம்பு தெரிகிறது. 
லோகம்‌ தெரிகிறது. இந்த உடம்புக்கு ஸெளக்யமாக இந்த 
லோகத்திலிருந்து என்னவெல்லாம்‌ எடுத்துக்கொள்ள 
முடியுமோ, எடுத்துக்கொண்டு அனுபவியுங்கள்‌. வேறே 
மதமும்‌ வேண்டாம்‌, மண்ணாங்கட்டியும்‌ வேண்டாம்‌” என்பது 
அந்த மதம்‌. 


தேவகுருவான ப்ருஹஸ்பதிதான்‌ அஸுரர்கள்‌ நல்ல வழிக்கு 
வந்துவிடாமல்‌ செய்வதற்காகவே இப்படி ஒரு மதத்தை 
உருவாக்கி ப்ரசாரம்‌ செய்தார்‌ என்பார்கள்‌. அதனால்‌ அதற்கு 
“பார்ஹஸ்பதம்‌' என்றும்‌ பேர்‌ - முன்னேயே சொன்னேன்‌: 
பரலோகத்தைப்‌ பற்றிய பேச்சே இல்லாமல்‌ இந்த லோகத்‌ 
துடனேயே முடித்து விடுவதால்‌ 'லோகாயதம்‌' என்று 
பொதுவாகச்‌ சொல்வார்கள்‌! தமிழில்‌ 'உலகாயதம்‌', “மெடீரிய 
லிஸம்‌' என்கிறார்களே, அது. 


அஸுரர்களை உத்தேசித்துப்‌ பண்ணிய இந்த மதமும்‌ 
ஜனங்களுக்குள்ளேயே ஆஸார வ்ருத்திகள்‌ நுழைந்துவிட்ட 
கலிகாலத்தில்‌ நம்‌ தேசத்தில்‌ கொஞ்சம்‌ இருந்து வந்தது. 


இப்படி (ஜைனம்‌, பெளத்தம்‌, சார்வாகம்‌ ஆகியவற்றைப்‌ 
போல்‌) வேதத்தை அடியோடு ஆகக்ேபிக்காமல்‌ “வேத ப்ரா 
 மாண்யத்தை: (வேதம்‌ ஸத்ய ப்ரமாணமுடையது என்பதை) 
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நாங்கள்‌ ஒப்புக்கொள்கிறோம்‌' என்று சொல்லிக்‌ கொண்டே, 
அதில்‌ ஒவ்வொரு அம்சத்தை மட்டும்‌ எடுத்துக்‌ கொண்டு, 
அதுவே எல்லாம்‌ என்று ஸித்தாந்தம்‌ பண்ணி, மற்ற அம்சங்‌ 
களைக்‌ கண்டனம்‌ செய்த்‌ மதங்களும்‌ இருந்தன. முக்யமாக 
இந்த மதஸ்தர்கள்‌ எல்லாரும்‌ வேதங்களின்‌ பரம தாத்பர்யமாக 
வேதாந்தத்தில்‌ ஜீவ-ப்ரஹ்ம ஐக்யத்தைச்‌ சொல்லி, அந்த 
ஐக்யத்தை ஆத்ம ஸாக்ஷாத்காரத்தில்‌ அனுபவிப்பதுதான்‌ 
மோஷம்‌ என்றிருப்பதை . ஒப்புக்கொள்ள மாட்டார்கள்‌. 
ஆத்மாவைப்‌ பற்றிக்‌ கொஞ்சம்கூடப்‌ புரிந்து கொள்ள 
முடியாதவர்களுக்கான கார்யங்களில்‌ ஆரம்பித்து, அடியிலி 
ருந்து நுனிவரை integrated-ys, ஸம்யுக்தமாக, ஒன்று 
சேர்த்துத்‌ தரும்‌ ஸனாதன தர்மத்தின்‌ கட்டுக்கோப்பை பங்கப்‌ 
படுத்தி ஏற்பட்ட இந்த மதங்களும்‌ அப்போது வெவ்வேறு 
அளவில்‌ பரவியிருந்தன. : 


இவற்றில்‌ விஷய ஆராய்ச்சி என்ற முறையில்‌ சிறப்புப்‌ 
பெற்றவை ஸாங்க்யம்‌, யோகம்‌, ந்யாயம்‌, வைசேஷிகம்‌, 
மீமாம்ஸை என்ற ஐந்து. யோகத்தில்‌ ஸாங்க்யத்தின்‌ விஷய 
ஆராய்ச்சியோடு ஸாதனா மார்க்கமும்‌ சிறப்பாகச்‌ சேர்ந்திருக்‌ 
கிறது. ஆனாலும்‌ எல்லாமே ஸனாதன தர்மத்தின்‌ ஸார 
தத்வத்துக்குக்‌ இட்டே போகாதவைதான்‌. 


இந்த ஐந்தில்‌ க்ருஷ்ண பரமாத்மாவே திட்டியுள்ள 
மீமாம்ஸை இந்த ஸமயத்தில்‌ மறுபடி ப்ரபலமாகி வந்தது. 
ஸாங்க்யம்‌, யோகம்‌, ந்யாயம்‌, வைசேஷிகம்‌ ஆகியவை 
அறிவாளிகளான சிலரால்‌ மட்டும்‌ பின்பற்றப்பட்டன. 
கர்மானுஷ்டான மயமான மீமாம்ஸை மட்டும்‌ ஓரளவு கணிச 
மான பிராமண ஸமூஹத்தினரின்‌ அனுஷ்டானத்தில்‌ இருந்து 
வந்தது. அக்னிஹோத்ரம்‌, யஜ்ஞங்கள்‌ முதலான கர்மாக்களைச்‌ 
சொல்லும்‌ அந்த சாஸ்த்ரத்தில்‌ வேதங்களின்‌ அர்த்தத்தை 
விசாரிப்பதில்‌ நிறைய அறிவாராய்ச்சியும்‌ சேர்ந்திருந்ததால்‌ 
அதற்கு பிராமணர்களிடையே ஓர்ளவு நல்ல following இருந்த 
தாகத்‌ தெரிகிறது. 


ஆனாலும்‌ அந்த ஜாதியிலேயே இன்னொரு UGH பெளத்த 
மதத்தைத்‌ தழுவியிருந்ததும்‌ தெரிகிறது. வேதாந்தம்‌ ரொம்ப 
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வும்‌ நலிவுற்று, ஆனாலும்‌ நான்‌ சொன்னாற்போல அ! யோடு 
போய்விடாமல்‌ மூச்சைக்‌ கையில்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டுருந்த 
காலமாக இருந்ததால்‌, கர்மாவில்‌ மட்டும்‌ நிறைவு காண 


முடியாமல்‌, Metaphysics என்கிறார்களே, அப்படிப்பட்‌। 
பெளதிக அதீதமான உண்மைகளில்‌ ஈடுபட்டுப்‌ பார்க்க 
விரும்பிய பிராமணர்கள்‌ பெளத்தத்திலும்‌ abstract 


meditation-@% (கலப்படமில்லாத ஸவச்சமான த்யானவிசாரத்‌ 
இற்கு) இடமிருப்பதால்‌ அதில்‌ போனார்கள்‌. வைதிகக்‌ 
கர்மானுஷ்டானங்களுக்கு முக்யமான அதிகாரிகளாக ஆதி 
காலத்திலிருந்து இருந்து வந்துள்ள பிராமணர்களில்‌ பல பேர்‌ 
அதை விட்டுவிட்டு பெளத்தத்துக்குப்‌ போனதனால்தான்‌, 
“சங்கர விஜய'ங்களில்‌ கொஞ்சம்‌ அதிசயோக்தியாகவே, 
அப்போது தேவர்கள்‌ போய்ப்‌ பரமேச்வரனிடம்‌, 'யாக' என்ற 
சப்தத்தைக்‌ கேட்டாலே எல்லாரும்‌ காதைப்‌ பொத்திக்‌ 
கொள்ளும்‌ துர்த்தசை ஏற்பட்டுவிட்டதென்று முறையிட்ட 
தாகச்‌ சொல்லியிருக்கிறது! 


அக்கால 


வழிபாட்டு முறைகள்‌ 


பொது ஜனங்களைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ ஆலய பூஜைதான்‌ 
மதம்‌ என்று பார்த்தோமல்லவா? அது அந்தக்‌ காலத்தில்‌ 
எப்படி இருந்ததென்றால்‌: 


காபாலிகம்‌, காளாமுகம்‌, பைரவம்‌ என்றெல்லாம்‌ ஒரு 
பக்கம்‌ க்றூர உபாஸனைகள்‌ புத்துயிர்‌ பெற்றிருந்தன. சக்தி 
உபாஸனையில்‌ வாமாசாரம்‌ என்பதாக ஆபாஸமான அனுஷ்‌ 
_டானங்கள்‌ தலைதூக்கின. வைஷ்ணவ தந்த்ரங்கள்‌ சிலவற்றி 
லும்‌ இப்படிப்பட்ட ஸமாசாரங்கள்‌ சேர்ந்திருந்தன. 

. (ஆபாஸமான) அனுஷ்டானம்‌” என்று நான்‌ உசந்த பேர்‌ 
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கொடுத்துச்‌ சொல்வதிலிருந்தே, இந்த யுகத்தில்‌ எப்படிக்‌ 
கெட்டதே நல்லது மாதிரி வேஷம்‌ போட்டுக்‌ கொள்கிறது 
என்று புரிந்து கொள்ளலாம்‌! பலி கொடுப்பது, கள்ளு 
நிவேதனம்‌, ஸ்த்ரீ-புருஷ அனுபோகம்‌ முதலானவற்றுக்குக்கூட 
உசந்த தத்வ 'லேபிள்‌' ஓட்டி, “இது ஆத்ம ச்ரேயஸ "க்கான 
மார்க்கம்‌' என்று ப்ரசாரம்‌ பண்ணுவதாக ஏற்பட்டிருந்தது. 
மனுஷ்ய ஜாதி தோன்றின நாளாக, refinement (பக்குவ 
மான பண்பாடு) உள்ளவர்கள்‌, இல்லாதவர்கள்‌ என்று இரண்டு 
வகையினரும்‌ இருந்துதான்‌ இருப்பார்கள்‌. Refinement 
போதாதவர்கள்‌ பலி, கள்ளு, கூத்தாட்டம்‌ என்று வழிபாடும்‌ 
பண்ணியிருப்பார்கள்‌. “இருப்பார்கள்‌' என்ன? “இருந்தார்கள்‌” 
என்றே சொல்லும்படியாக எல்லாத்‌ தேச ஆதிவாஸிகள்‌ 
விஷயமாசவும்‌ பார்க்கிறோம்‌. இன்றைக்கும்‌ (இப்படிப்பட்ட 
வர்கள்‌) இருக்கிறார்கள்‌. யாரானாலும்‌, நமக்கும்‌ லோகத்துக்‌ 
கும்‌ மூலமாக ஒரு சக்தி இருக்க வேண்டுமென்று தோன்றி, 
அதை வழிபட வேண்டுமென்று நினைக்கும்போது, அவரவருக்‌ 
குப்‌ பிடித்த மாதிரியே அதையும்‌ ரூபம்‌ கொடுத்துப்‌ பார்ப்பது, 
அவரவருக்குப்‌ பிடித்தபடியே அதற்கும்‌ நைவேத்யம்‌ செய்வது, 
மற்ற உபசாரங்கள்‌ செய்வது என்று ஏற்படுகிறது. இதிலேதான்‌ 
refinement இல்லாதவர்கள்‌ ஒருவிதமாக வழிபாடு செய்வது. 
இதில்‌ வேடிக்கை என்னவென்றால்‌, மனுஷ்ய ஜாதியிலிருப்பது 
போலவே தேவ ஜாதிகளிலும்‌ refinement போதாத தேவதை 
கள்‌ இருக்கின்றன. ஈச்வரன்‌ தன்னுடைய விளையாட்டில்‌. இந்த 
மாதிரியான மனுஷ்யர்கள்‌ இதே மாதிரியான தேவதைகளிடம்‌ 
பக்திகொண்டு, இருவருக்கும்‌ பிடித்தவிதத்தில்‌ - ஆனால்‌ 
ரefined-ஆக இருப்பவர்கள்‌ அருவருக்கிற விதத்தில்‌ - வழிபாடு 
செய்ய வைக்கிறான்‌. அந்த லெவலில்‌ அம்மாதிரியான 
வழிபாட்டைத்‌ தப்பென்று சொல்வதற்கில்லை. ஆனாலும்‌ 
உக்ர தேவதை, Gop PST “தேவதை” என்றெல்லாம்‌ சொல்லும்‌ 
போதுகூட அதைத்‌ தேவதை என்றுதான்‌ சொல்கிறோமே 
தவிர அஸுர ஜன்மாவாகச்‌ சொல்வதில்லை. அதனால்‌ 
எத்தனை refinement குறைவாக வழிபாடு அமைந்தாலும்‌ 
அஸுரத்தனம்‌ என்று சொல்கிற அளவுக்கு அதில்‌ ஹிம்ஸை, 
கேளிக்கை முதலியவை போகுமானால்‌ அது தப்புத்தான்‌. 


நான்‌ சொன்ன அந்தக்‌ காலத்தில்‌ என்ன ஆயிற்றென்றால்‌ 
_ refinement இல்லாத உபாஸனா முறைகளையும்‌ refined மாதிரி 
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வேஷம்‌ போட்டுக்‌ காட்டவேண்டுமென்று அவற்றை அத்ம 
ச்ரேயோ மார்க்கங்களாக வர்ணித்து சாஸ்த்ரங்கள்‌ செய்யப்‌ 
பட்டன. நாகரிகம்‌ தெரியாதவர்கள்‌ தங்களுக்குள்‌ ஏதோ 
பண்ணிக்கொண்டு போவதாக நிற்காமல்‌, . , அவற்றுக்கும்‌ 
நாகரிக வேஷம்‌ போட்டு, நாகரிகமான ஸமூஹத்தையும்‌ 
அவற்றில்‌ இழுப்பதற்கு ப்ரயத்னங்கள்‌ செய்யப்பட்டன. 


நமக்கு வெறுக்கத்‌ தக்கவையாசவும்‌, பயங்கரமாகவும்‌, 
அருவருப்பாகவும்‌ உள்ள சில ஸாதனனைகளைச்‌ சில தந்த்ர, 
யோக சாஸ்த்ரங்களிலும்‌ சொல்லியிருக்கிறது. அவற்றைச்‌ லெர்‌ 
அப்யாஸம்‌ செய்து வாஸ்தவமாகவே ஒரு சக்தியையோ, 
ஸித்தியையோ பெற்றிருப்பதுகூட உண்டுதான்‌. ஆத்ம 
ஸம்பந்தமான சில ப்ரயோஜனங்களைக்கூட அவர்கள்‌ 
இப்படி.ப்‌ பெற்றாலும்‌ பெறலாம்‌. ஆனாலும்‌ இது கரணம்‌ 
தப்பினால்‌ மரணம்‌ என்கிற மாதிரியான ஆபத்தான மார்க்கம்‌. 
க்ரூரதேவதா உபாஸனையில்‌ கொஞ்சம்‌ தப்பினால்கூட அந்தத்‌ 
தேவதையே அடித்துப்‌ போட்டு விடுவதைப்‌ போல, இந்த 
விதமான யோக ஸாதனையிலும்‌ கொஞ்சம்‌ தப்பு வந்தால்கூட 
அடியோடு ஆத்மஹானிதான்‌ ஏற்படும்‌. இந்த்ரிய ஸுஈகத்தில்‌ 
ஒரே வழுக்காகத்‌ தடாலென்று இழுத்துவிடக்‌ கூடிய 
அப்யாஸங்களைக்‌ கொஞ்சங்கூட மனஸில்‌ விகாரமே ஏற்படஈ 
மல்‌ பண்ணி ஐயிப்பதென்பது ரொம்பவும்‌ gw ஸாத்ய 
மாகவே இருக்கும்‌. கத்தி முனையில்‌ நடப்பது மாதிரியான 
இத்தகைய ஸாதனைகள்‌ அவச்யமேயில்லை. 


கத்தி முனையில்‌ நடப்பது என்றால்‌ கெளரவமான 
ஸாதனையாகத்‌ தோன்றுகிறது. நம்முடைய வேதாந்தமாகிய 
ப்ரஹ்ம வித்யா ஸாதனையையே உபநிஷதம்‌ கத்தி முனையில்‌ 
நடப்பதாகச்‌ சொல்லியிருக்கிறது*. ஆகையினால்‌ இப்படிக்‌ 
கெளரவம்‌ கொடுத்துச்‌ சொல்லாமல்‌ ராமக்ருஷ்ண பரம 
ஹம்ஸர்‌ சொன்ன மாதிரி, “இந்த வழிகளாலும்‌ ஒருவன்‌ 
லக்ஷ்யத்தை அடையக்கூடலாமென்றாலும்‌, அது முறைப்படி 
வாசல்‌ வழியாக ஒரு வீட்டுக்குள்‌ வராமல்‌ தோட்டத்து 
வழியாக ஏறிக்‌ குதித்து கக்கூஸ்‌ வழியாக வருகிறதுபோல!” 
* கடோபநிஷதம்‌: 3-14 À 
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எனலாம்‌! எவரோ சில பேருக்கு இந்த வழி அவசியப்பட்டால்‌ 
கூட - கைகால்‌ முறியாமல்‌, அமேத்யத்தில்‌ சறுக்கி விழாமல்‌ 
முன்னேறுவதற்குரிய ச்ரம ஸாத்யமான ஸாதனையை அவர்கள்‌ 
பின்பற்றிப்‌ பயனடைய முடிந்தாலுங்கூட - பிறத்தியார்‌ 
முயற்சி  பண்ணிப்பார்த்து ஆத்மஹானி அடைவதற்கு 
ஹேதுவான இவற்றை அவர்கள்‌ எல்லோருக்கும்‌ பஹிரங்கப்‌ 
படுத்தக்‌ கூடாது. ஆனாலும்‌ நாம்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ 
அந்தக்‌ காலத்தில்‌, தாங்கள்‌ மாத்திரம்‌ ஒதுங்கி அனுஷ்டானம்‌ 
பண்ணிக்‌ கொண்டிருந்தால்‌ தங்களுக்கு ப்ராபல்யம்‌, அந்தஸ்து 
ஒன்றும்‌ இருக்காது என்பதால்‌ ஆபத்தான இந்தத்‌ தந்த்ரங்களை 
யும்‌ எல்லாருக்கும்‌ ப்ரசாரம்‌ செய்வதற்குப்‌ பலபேர்‌ கிளம்பி 
னார்கள்‌. 


இதில்‌ ரொம்ப விசித்ரம்‌ என்னவென்றால்‌... ஸ்வாமி 
என்பவரைப்‌ பற்றியே புத்தர்‌ சொல்லாமல்‌ போய்விட்டாலும்‌ 
பொது ஜனங்களுக்கு தெய்வ வழிபாடு இல்லாமல்‌ முடியாத 
தால்‌ பிற்பாடு அந்த மதத்தில்‌ புத்தரையே ஸ்வாமி மாதிரி ஒரு 
இனுஸில்‌ வைத்து, ஹிந்து மதத்தில்‌ எந்த ஸ்வாமிக்கும்‌ 
இல்லாத அளவுக்குப்‌ பெரிய பெரிய விக்ரஹங்களை 
வழிபாட்டிற்காக ஏற்படுத்தினார்கள்‌ என்று பார்த்தோமல்‌ 
லவா? அதுவாவது போகிறது. பரம சாந்தமாக இருக்கும்‌ 
அந்த விக்ரஹங்களைப்‌ பார்த்தால்‌ எவருக்காயிருந்தாலும்‌ 
க்ஷண்காலமாவது மனஸ்‌ குவிந்து ஓர்‌ அமைதி உண்டாகாமலி 
ருக்காது. ஆனால்‌ இதோடு நிற்காமல்‌ இன்னொரு பக்கம்‌ 
என்னவாயிற்று என்றால்‌, அந்த மதத்தில்‌ அவ்வளவாகப்‌ 
பக்வம்‌, யோக்யதாம்சம்‌ பார்க்காமல்‌ கூட்டம்‌ கூட்டமாக 
பிக்ஷு£ஸங்கம்‌ என்று சேர்த்தார்கள்‌. ஸன்னியாஸிகள்‌ ஏராள 
மாக இருந்தால்தானே ஒரு மதத்துக்கு 'ப்ரெஸ்டீஜ்‌' என்பதா 
லும்‌ இருக்கலாம்‌. விளைவாக என்ன ஆயிற்றென்றால்‌, 
அப்போதைக்கு ஒரு ஆகர்ஷணத்தில்‌ பிக்ஷுவானவர்களில்‌ பல 
பேருக்கு அதற்கான விவேக வைராக்யங்கள்‌ போதாததால்‌ 
பிறகு ஸன்னியாஸத்தின்‌ கடுமையான நெறிக்கு ஈடு கொடுக்க . 
முடியவில்லை. தப்பான சலனங்கள்‌ ஏற்பட்டன. அவற்றைத்‌. 
தீர்த்துக்கொள்ளும்‌ ௦ய118-ஆகவே மதானுஷ்டானம்‌ என்ற 
கெளரவமான பேரில்‌ ஆபாஸமான தந்த்ரங்களை உண்டாக்க 
ஆரம்பித்தார்கள்‌. அதாவது விசித்ரமாக, எந்த மதத்தில்தான்‌ 
வழிபாடு என்பதே அவச்யமில்லை என்று வைத்திருந்ததோ, 
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அதிலேயே தகாத வழிகள்‌ உள்பட எத்தனை உண்டோ 
அத்தனை தினுஸிலும்‌ வழிபாடுகள்‌ உண்டாயிற்று! அப்புறம்‌, 
அப்போது எல்லாமே சறுக்கு வழியில்‌ போய்க்‌ கொண்டிருந்த 
தால்‌, நம்முடைய மதம்‌ அவர்களுக்குப்‌ பிந்தியாகப்‌ போவதா 
என்பது போல, ஹிந்து மதத்திலேயும்‌ பலர்‌ தோன்றி இப்படிப்‌ 
பட்ட விபரீத உபாஸனைகளைப்‌ புகுத்தினார்கள்‌. 


பக்தி வழிபாடு என்று மட்டும்‌ பார்க்கும்போது இப்படி 
க்ரூரமானது, ஆபாஸமானது என்று தப்புச்‌ சொல்ல முடியா 
மல்‌ (சைவமாகப்‌) பாசுபதத்தில்‌. ஒரு பிரிவு, (வைஷ்ணவமாக) 
பாகவத - பாஞ்சராத்ர ஸம்ப்ரதாயம்‌ ஆகியனவும்‌ அப்போது 
ப்ரசாரத்தில்‌ இருந்தன. வைதிக பாசுபதம்‌, அவைதிக பாசுபதம்‌ 
என்று இரண்டு பிரிவுகள்‌ ஏற்பட்டு வைதிகத்தில்தான்‌ ஸெளம்ய 
மான வழிபாடு விதிக்கப்பட்டது. பிலாஸஃபியில்‌ உயர்வாகப்‌ 
போகும்‌ காச்மீரி சைவம்‌ என்ற நல்ல மார்க்கமும்கூட ஏதோ ஒரு 
லேசான ஆரம்ப ஸ்திதியில்‌ அக்காலத்திலேயே இருந்திருக்கக்‌ 
கூடுமென்றும்‌ அபிப்ராயமுண்டு. என்றாலும்‌ இவை எல்லாமுங்‌ 
கூட வேதங்களின்‌ பூர்ணமான, முடிவான தாத்பர்யத்தை 
உள்ளபடி ப்ரதிபலிக்கவில்லை. “அத்வைத ஞானத்துக்குப்‌ 
பூர்வாங்க ஸாதனமாகச்‌ இத்த ஐகாக்ரியம்‌ (ஒருமுகப்பாடு) 
பெறுவதற்கே பக்தியுபாஸனை; முடிவிலே உபாஸகன்‌, 
உபாஸிக்கப்படும்‌ தெய்வம்‌, உபாஸனை எல்லாமே ஒன்றாகப்‌ 
போக வேண்டியதுதான்‌' என்ற பரம தாத்பர்யத்தை இவை 
யாவும்‌ ஏதோ ஓர்‌ அளவில்‌ ஆக்ஷேபிப்பவையாகவே இருந்தன. 
காச்மீரி சைவம்கூட அத்வைதத்திற்குக்‌ கட்டே கிட்டேதான்‌ 
போயிற்றே தவிர, ஸவச்சமான அத்வைதமாக முடியவில்லை. 
அதற்கு மாறுபட்டுத்தான்‌ இருந்தது. 


அனேக விதமான பக்தி ஸம்ப்ரதாயங்கள்‌ தங்களை வைதிக 
மானவையாகச்‌ சொல்லிக்‌ கொண்டாலும்‌ வாஸ்தவத்தில்‌ 
வைதிகத்தின்‌ முடிவான அத்வைத லக்ஷ்யத்திற்கு மாறாகப்‌ 
போகிறவையாகவும்‌, ஆனாலும்‌ அனாதியாக . இங்கே 
ப்ரகாசித்து வந்திருக்கும்‌ வேத மரபு என்ற பெயரைச்‌. சொல்‌: 
லிக்கொண்டு தங்களுக்குப்‌ பெருமையும்‌, செல்வாக்கும்‌ தேடிக்‌ 
கொள்வதாகவுமே இருந்தன! 


ஒன்றை வைதிக மதம்‌ என்று சொல்ல வேண்டுமானால்‌ 
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அது வேதத்தில்‌ சொல்லியுள்ள சிலவற்றை ஒப்புக்கொண்டு 
“டெவலப்‌” பண்ணினதாக இருந்தால்‌ மாத்திரம்‌ போதாது. 
வேதத்தில்‌ சொல்லியுள்ள எதையுமே அது ஆகேபிக்கக்‌ 
கூடாது என்பது இதைவிட முக்யம்‌. 'சிவனைப்‌ பற்றி வேதத்‌ 
தில்‌ ஸுூக்தங்கள்‌ இருக்கின்றன; அதனால்‌ அதை எடுத்துக்‌ 
கொண்டு டெவலப்‌ பண்ணிய பாசுபதம்‌ முதலான சைவ 
மதங்கள்‌ வைதிகமானவை' அல்லது, இதேமாதிரி, “வேதத்தில்‌ 
விஷ்ணு ஸூக்தங்கள்‌ இருப்பதால்‌ அதன்‌ அடிப்படையில்‌ 
ஏற்பட்டுள்ள பாகவத பாஞ்சராத்ரம்‌ முதலிய வைஷ்ணவ 
மதங்கள்‌ வைதிகமானவை' என்றால்‌ அது ஸரியான வாதம்‌ 
இல்லை. வேதத்தில்‌ சிவன்‌, விஷ்ணு என்ற இரண்டையும்‌ 
ஒரேபோல ஸ்துத்திருக்றெது. ஒவ்வொன்றையும்‌ சொல்லு 
மிடத்தில்‌ அதையே பரப்ரஹ்மமாகச்‌ சொல்லியிருக்கிறது. 
அதனால்‌ சிவனையே முழுமுதல்‌ தெய்வமாகச்‌ சொல்லும்‌ 
சைவ மதங்களோ, அதேபோல விஷ்ணுவையே முழுமுதலாகக்‌ 
கொள்ளும்‌ வைஷ்ணவ மதங்களோ ஏற்படுவதில்‌ தவறாக, 
அதாவது அவைதிகமாக எதுவுமில்லைதான்‌. ஆனாலும்‌ இந்த 
மதங்கள்‌ தங்களுக்கு இஷ்ட தெய்வமாயுள்ள சிவனையோ 
விஷ்ணுவையோ முழுமுதல்‌ தெய்வமாகப்‌ போற்றுவதோடு 
நிற்காமல்‌, சைவ மதங்கள்‌, “விஷ்ணு முழுமுதல்‌ தெய்வ 
மில்லை. அவர்‌ இவனுக்குக்‌ கழானவர்தான்‌' என்றும்‌, 
வைஷ்ணவ மதங்கள்‌, “விஷ்ணு மட்டுந்தான்‌ முழுமுதல்‌ 
தெய்வம்‌; சிவன்‌ அவருக்குக்‌ கீழ்பட்டவர்தான்‌' என்றும்‌ 
சொல்லுமானால்‌ அப்போது அவை வேதத்துக்கு முரணாகத்‌ 
தான்‌ போகின்றன. ஆகையினால்‌ அவை அவைதிகமானவை 
யாகி விடுகின்றன. தனக்குப்‌ பிடித்ததை மட்டும்‌ பிடித்துக்‌ 
கொள்வதோடு நின்று விட்டால்‌ பரவாயில்லை. ஆனால்‌ தனக்‌ 
குப்‌ பிடிக்காதது என்று ஒன்றை தாக்கப்‌ போனல்‌ அது வேதத்‌ 
தின்‌ ஒரு பகுதியையே தாக்கியதாகிவிடுநெது. அதனால்‌ 
அப்ப்டிப்பட்ட மதம்‌ வைதிகமானதாகாது! ; 


இது ஓரளவு broad outlook- (பரந்த பார்வையில்‌) சொல்‌ 
வது. இன்னும்‌ strict-ஆகச்‌ (கண்டிப்பாகச்‌) _ சொல்பவர்கள்‌, 
“வேதங்களில்‌ எல்லா ஸ்வாமிகளுக்கும்‌ உரிய 'யஜ்ஞங்களைச்‌ 
சொல்லியிருக்கிறது. ஒரு: யஜ்ஞத்திலேயே பல ஸ்வாமிகளுக்கு 
யஜ்ஞ பாகங்கள்‌ கொடுக்கும்படியும்‌ இருக்கிறது. "அவை 
எல்லாவற்றையும்‌ வித்யாஸமில்லாமல்‌ பண்ணுகிறவன்தான்‌ 
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நிஜமான வைதிகன்‌. “ஒரு ஸ்வாமியைக்‌ குறித்தவற்றை மட்டும்‌ 
பண்ணுவேன்‌; இன்னொன்றைக்‌ குறித்தவைகளைப்‌ பண்ண 
மாட்டேன்‌' என்கிறவன்‌ வைதிகன்‌ ஆக மாட்டான்‌. மனஸள 
வில்‌ இஷ்ட மூர்த்தி என்று ஒன்றிடம்‌ அத்யந்த பக்தியுடன்‌ 
இருந்துவிட்டுப்‌ போகட்டும்‌. கார்யத்தில்‌ யஜ்ஞம்‌, பூஜை 


என்று வரும்போது ச்ருதி-ஸ்ம்ருதிகளில்‌ எப்படியிருக்கிறதோ ' 


அப்படித்‌ தெய்வ பேதம்‌ பாராட்டாமல்‌ பண்ணினால்தான்‌ 
வைதிகம்‌ என்று அர்த்தம்‌' என்று சொல்வார்கள்‌. 


“ச்ருதியை அனுஸரித்து ஸ்ம்ருதிகள்‌ கொடுத்துள்ள நாற்பது 
ஸம்ஸ்காரங்களைத்தான்‌ பின்பற்ற வேண்டும்‌. .அவற்றில்‌ 
இல்லாத ஏதோ ஒரு ஸம்ஸ்காரம்‌ பண்ணினால்தான்‌ தங்கள்‌ 
மதத்தைச்‌ சேர்ந்தவராக முடியும்‌ என்று ஒரு மதம்‌ சொல்லுமா 
னால்‌ அது வேத மதத்திற்கு வேறான இன்னொன்றுதான்‌. 
உதாரணமாக, நாற்பது ஸம்ஸ்காரங்களில்‌ சங்கு-சக்ரங்‌ 
களையோ, சூலம்‌-ரிஷபம்‌ முதலானவைகளையோ தப்த 
சின்ஹங்களாக முத்ரா தாரணம்‌ செய்து கொள்வதென்பது 
(முத்திரைகளாகச்‌ சூடு போட்டுக்‌ கொள்வதென்பது) இல்லை. 
இந்த விதமான ஸம்ஸ்காரம்‌ பண்ணிக்கொண்டால்தான்‌, 
ஒருவன்‌ விஷ்ணு பரமான, அல்லது சிவ பரமான ஒரு மதத்‌ 
தைச்‌ சேர்ந்தவனாவான்‌ என்றால்‌ அவனை வைதிகனென்பதற் 
கில்லை' என்று strict-ys இருப்பவர்கள்‌ * சொல்வார்கள்‌. 


_அதோடுகூட, “யாராகயிருந்தாலும்‌ வர்ணாச்ரம அனுஷ்டா 
னம்‌ இருந்தால்தான்‌ வைதிகர்‌ என்று அர்த்தம்‌. “எங்களுக்குப்‌ 
பக்திதான்‌ முக்யம்‌. வர்ணாச்ரம வ்யவஸ்தைகள்‌ தேவை 
யில்லை' என்றால்‌ “அவைதிகம்தான்‌” என்பார்கள்‌. 


: பக்தி மதமாக இல்லாமல்‌, தத்வ சோதன மதங்களாக உள்ள 
வற்றுக்கும்‌ இப்படியேதான்‌: அதாவது, அவை வேத ஆதாரத்‌ 
தில்‌ சில தத்வங்களை ஆராய்ச்சி செய்கின்றன என்றால்‌ 
மட்டும்‌ போதாது. இந்தத்‌ தத்‌ வங்கள்‌, யாருக்கு எந்த ஸ்டேஜில்‌ 
வேதத்தில்‌ உபதேசிக்கப்பட்டி ருக்கின்றன என்பதையும்‌ 
கவனிக்க வேண்டும்‌. அந்த நிலைக்கு வர இயலாதவர்கள்‌ 


“விஷயத்தில்‌ வேதம்‌ சொல்லியுள்ளவற்றைச்‌ சகட்டுமேனியாக . 


“இதெல்லாம்‌ அவச்யமில்லை' என்று தள்ளிவிடக்‌ கூடாது. 
“மறுபக்கம்‌, அந்த: நிலைக்கு மேலே வேதத்தில்‌ சொல்லியிருக்கக்‌ 
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கூடியவற்றையும்‌ தள்ளிவிட்டு, 'தான்‌ எடுத்துக்கொண்டுள்ள 
தோடேயே வேதத்தின்‌ தாத்பர்யம்‌ பூர்த்தியாகிவிட்டது' 
என்றும்‌ சாதிக்கக்‌ கூடாது. இந்தவிதமான அபிப்ராயக்காரர்‌ 
களும்‌, 'நாங்கள்‌ பிலாஸஃபியாகத்தானே சொல்லிக்‌ கொண்டு 
போகிறோம்‌? அதனால்‌ எங்களுக்கும்‌ ஸமூஹ நடைமுறை 
ஸமாசாரமான வர்ணாச்ரமத்துக்கும்‌ ஸம்பந்தமில்லை' என்று 
கத்திரித்துக்கொண்டு போகக்‌ கூடாது. 


இந்த அடிப்படைகளில்தான்‌ எது வைதிக மதம்‌, எது 
அவைதிக மதம்‌ என்று மஹாபாரதத்திலேயே நிர்ணயம்‌ 
செய்திருக்கிறது. 


சரக்கூட்டில்‌ படுத்துக்கொண்டிருந்த பீஷ்ம பிதாமஹர்‌ தர்ம 
புத்ரருக்குப்‌ பண்ணும்‌ நீண்ட உபதேசம்‌ மஹாபாரதத்தில்‌ 
சாந்தி பர்வம்‌, அனுசாஸன பர்வம்‌ என்று இரண்டு பர்வங்‌ 
களாக வருகிறது. அதில்‌ பக்தி உபாஸனா மதங்களான 
பாஞ்சராத்ரம்‌, பாசுபதம்‌ ஆகிய இரண்டையும்‌, தத்வ சாஸ்த்ர 
மாக இருக்கப்பட்ட ஸாங்க்யம்‌, ஸாங்க்ய தத்வங்களின்‌ 
அடிப்படையிலேயே மனோநிக்ரஹத்துக்கு க்ரியாரூபமாக 
ஸாதனம்‌ சொல்லும்‌ யோகம்‌ ஆகிய இரண்டையும்‌, அதாவது 
இந்த நாலு மதங்களையும்‌ வேதத்திலிருந்து பிரித்து, வேறு 
வேறான' தனி மதங்களாகத்தான்‌ . சொல்லியிருக்றெது. 


ஸாங்க்யம்‌ யோக: பாஞ்சராத்ரம்‌ வேதா: பாசுபதம்‌ ததா 
என்று சொல்லியிருக்கிறது. அதாவது, 'ஸாங்க்யம்‌, யோகம்‌, 
பாஞ்சராத்ரம்‌, வேதங்கள்‌, பாசுபதம்‌ என்ற ஐந்து மதங்கள்‌” 
என்று இருக்கிறது. ஐந்தில்‌ ஒன்றாகவே வேதம்‌ வருகிறதென்‌ 
றால்‌, மற்ற நாலும்‌ வேத மதத்தைச்‌ சேர்ந்தவையில்லை 
என்றுதானே அர்த்தம்‌? பாரதத்திலேயே இன்னோரிடத்தில்‌, 
யோகம்‌ என்பதை அந்த மதத்தின்‌ மூல புருஷரான பதஞ்சலி 
யின்‌ பெயரை வைத்து “பாதஞ்சலம்‌' என்று சொல்லி, இந்த 
ஐந்தையும்‌ “நாநா .மதாநி' - வெவ்வேறு மதங்கள்‌ - என்றே 
ஸ்பஷ்டமாகக்‌ குறிப்பிட்டிருக்கிறது. 

“சிவ மஹிம்ன ஸ்தோத்ரம்‌” என்று ஈச்வர மஹிமைகளைக்‌ 
கூறுவதாக ஒன்று உண்டு. புஷ்பதந்தர்‌ பண்ணியது. அது 
ரொம்பவும்‌ பழமை வாய்ந்த ஸ்தோத்ரம்‌, வட. தேசத்தில்‌ 
ரொம்பவும்‌ ப்ரஸித்தமாக இருப்பது. அதிலேயும்‌ இப்படியே 

oy 
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வேதம்‌, -ஸாங்க்யம்‌, யோகம்‌, பாசுபதம்‌, வைஷ்ணவம்‌ 
ஆகியன வெவ்வேறு மதங்கள்‌ என்றே சொல்லியிருக்கிறது: 


த்ரயீ ஸாங்க்யம்‌ யோக: பசுபதிமதம்‌ வைஷ்ணவம்‌ இதி 
ப்ரபிந்நே ப்ரஸ்தாநே* 


‘sou என்றால்‌ வேதம்‌. அது ஒரு மதம்‌. “ஸாங்க்யம்‌' 
இன்னொரு மதம்‌. 'யோகம்‌' - அதுவும்‌ தனியாக ஒரு மதம்‌. 
“பசுபதி மதம்‌' என்பது சிவபெருமானைக்‌ குறித்த பாசுபதம்‌, 
அதுவும்‌ ஒரு தனி மதம்‌. கடைசியாக இன்னொன்று 'வைஷ்ண 
வம்‌”. இவற்றை 'பிரபின்ன'மான 'ப்ரஸ்தான'ங்களென்று 
சொல்லியிருக்கிறது - 'ஒன்றுக்கொன்று மாறுபட்ட மார்க்கங்‌ 
கள்‌” என்று அர்த்தம்‌. 


பாரதத்திலும்‌ சிவ மஹிம்ன ஸ்தோத்ரத்திலும்‌ இப்படிச்‌ 
சொல்லியிருப்பதற்கு 'வால்யூ' அதிகம்‌. பாரதக்‌ கதை விஷ்ணு 
அவதாரமான க்ருஷ்ண பரமாத்மாவின்‌ கதையுடனேயே 
ஒட்டிப்‌ போவது. 'ஹரிவம்சம்‌' என்பதாக உள்ள பாரதத்தின்‌ 
“ஸப்ளிமெண்ட்‌' (அனுபந்தம்‌) ஸ்ரீக்ருஷ்ண சரித்ரத்தையே 
விரிவாகச்‌ சொல்வது. அப்படியிருந்தும்‌ வேதத்தின்‌ ஸாமரஸ்ய 
பாவத்துக்கு (ஸமரஸ மனப்பான்மைக்கு) விரோதமாக, மற்ற 
தெய்வங்களைக்‌ குறைத்தும்‌, ச்ருதி-ஸ்ம்ருதி ஆசரணைகளுக்கு 
மாறாகவும்‌ விஷ்ணுவைக்‌ குறித்ததாகவே பாஞ்சராத்ரம்‌ என்ற 
தந்த்ரம்‌ அனுஷ்டிக்கப்பட்டபோது அதைப்‌ பாரதம்‌ வேதத்துக்‌ 
குப்‌ புறச்‌ சமயமாகவே சொல்லியிருக்கிறது. இப்படியேதான்‌, 
சில மஹிம்ன ஸ்தோத்ரத்தில்‌ பசுபதி மதத்தை வேதத்துக்கு 
புறச்‌ சமயமாகச்‌ சொல்லியிருப்பதும்‌. 


,மஹாகவிகளின்‌ வாக்குக்கும்‌ ஒரு ஸத்ய ப்ரமாணமுண்டா 
கையால்‌, அப்படியும்‌ ஒன்று இந்த விஷயமாகச்‌ சொல்கிறேன்‌: 
பண்டித ஸமூஹத்தின்‌ கெளரவத்தை நிரம்பப்‌ பெற்றவர்‌ 
ஸ்ரீஹர்ஷகவி. பாண்டித்யம்‌. இல்லாதவர்களால்‌ அவருடைய 
.புஸ்தகங்களைப்‌ புரிந்துகொள்ள முடியாது. அவர்‌ நள 
,சரித்ரத்தை நைஷதம்‌ என்று பெயர்‌ கொடுத்து எழுதியிருக்‌ 


Vee) எது 


* சிவ மஹிம்ந. ஸ்தோத்ரம்‌ = 
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Apri. அதிலே தமயந்தி ஸ்வயம்வர கட்டம்‌. நளன்‌ ஸ்வயம்‌ 
வர மண்டபத்திற்கு வந்திருக்கிறான்‌. அவனுக்கும்‌ தமயந்திக்கும்‌ 
பரஸ்பர ப்ரேமை. அதனால்‌ அவள்‌ அவனுக்குத்தான்‌ மாலை 
போடுவாள்‌... இந்த இடத்தில்தான்‌ காவ்யச்‌ சுவையைக்‌ கூட்டி 
வைப்பதாக, இந்த நாள்‌ மர்மக்‌ கதைகள்‌ மாதிரிப்‌ புதிராக 
ஒன்று 'நைஷத'த்தில்‌ நடக்கிறது. அதாவது, ஒரு நளனுக்குப்‌ 
பதில்‌ ஐந்து நளர்கள்‌ அடுத்தடுத்து உட்கார்ந்திருக்கிறார்கள்‌! 
அதில்‌ ஒருத்தன்தான்‌ நிஜ நளன்‌. பாக்கி நாலு பேரும்‌ தத்ரூபம்‌ . 
அவனைப்போலவே வேஷம்‌ தரித்துக்‌ கொண்டு வந்துள்ள 
அக்னி, யமன்‌, வருணன்‌, இந்திரன்‌ ஆகிய நாலு தேவர்கள்‌. 
அந்த ஐந்து பேரில்‌ யார்‌ நிஜ நளன்‌ என்று தமயந்தி திகைத்துப்‌ 
போகிறாள்‌. இதைச்‌ சொல்ல வரும்போதுதான்‌ கவி 
(ஸ்ரீஹர்ஷர்‌) நாம்‌ பார்த்துக்‌ கொண்டிருந்த விஷயத்தைக்‌ 


கொண்டு வருகிறார்‌ - உவமையாகக்‌ கொண்டு வருகிறார்‌. 
“உண்மையான வேதமதமான அத்வைதம்‌, அதைப்‌ போலவே 
வேஷம்‌ போட்டுக்கொண்டுள்ள ஸாங்க்யம்‌, யோகம்‌, 


பாசுபதம்‌, பாஞ்சராத்ரம்‌ என்ற நாலு மதங்கள்‌, ஆகிய ஐந்தும்‌ 
சேர்ந்துள்ளபோது எது நிஜம்‌, எது பொய்‌ என்று ப்ரமிப்பு 
ஏற்படுவதுபோல, நிஜ . நளனோடு நளவேஷம்‌ போட்டுக்‌ 
கொண்டிருந்த நாலு தேவர்களைப்‌ பார்த்தபோது “இந்த ஐந்து 
பேரில்‌ யார்‌ உண்மை நளன்‌?” என்று தமயந்தி ப்ரமிப்படைந்‌ 
தாள்‌” என்கிறார்‌: ...பஞ்சம கோடி மாத்ரே... மதாநாம்‌ 
அத்வைத தத்வ இவ ஸத்யதரேபி லோக: (நைஷதம்‌: 11-36) 


இப்படியாக அந்தக்‌ காலத்தில்‌, நம்‌ தேசத்தில்‌ அனாதி 
காலமாக வேத வாக்குதான்‌ ஈச்வர வாக்கான ஸத்யமான மதம்‌ 
என்று பண்டித-பாமரரில்‌ பெருவாரியானவர்களுக்கு 
நம்பிக்கை இருந்ததால்‌, வாஸ்தவத்தில்‌ அவைதிகமான 
கொள்கைகளையும்‌ க்ரியா கலாபங்களையும்‌ கொண்டிருந்த 
பல மதங்களும்‌ தங்களை வைதிகமானவையாகவே வர்ணித்‌ 
துக்‌ கொண்டு ஜனங்களைக்‌ கவர்வதாக இருந்தது. இவற்றில்‌ 
சில பிலாஸஃபியாக அறிவாளிகளைக்‌ கவர்ந்தன; சில தெய்வ 
உபாஸனைகளாகப்‌ பொது ஜனங்களைக்‌ கவர்ந்தன. 


எல்லா உபாஸனா மார்க்கங்களுமே இப்படி இருக்க 
வில்லை. வாஸ்தவமாகவே வைதிகமாக ஒவ்வொரு ஸ்வாமிக்‌ 
கும்‌ ஏற்பட்ட உபாஸனைகளும்‌ இருந்தன. ஆனால்‌ ரொம்ப , 
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வும்‌ மங்கிப்‌ போயிருந்தன. அவைதிகமாயிருந்து கொண்டு 
வைதிக வேஷம்போடும்‌ தந்த்ரங்களே அதிகமாக ப்ரசாரத்தில்‌ 
இருந்தன. 


இன்னொன்றைக்கூடச்‌ சொல்ல வேண்டும்‌. அதாவது, 
“வேதம்‌ என்ன பெரிய “அதாரிடி'? வேதத்தைவிட ஆகமம்‌ 
(அதாவது உபாஸனா மார்க்கங்களான தந்த்ரங்கள்‌)தான்‌ 
“அதாரிடி'. இதுதான்‌ பரமாத்மாவே உபதேசித்து ஸ்தாபித்தது' 
என்று சொல்லிக்கொண்டே அனேக தந்த்ரங்களும்‌ ப்ரசாரத்தி 
லிருந்தன. 


வேத மதத்துக்குத்‌ தனிப்பெருமை அது பகவானே ஏற்படுத்‌ 
தினது என்பதால்தானே? “எங்கள்‌ தந்த்ரம்தான்‌ பகவான்‌ 
ஏற்படுத்தியது' என்று சில பேர்‌ சொல்லி அதற்கும்‌ கதை 
புராணம்‌ எழுதிக்‌ காட்டினபோது - அதோடு, வேதத்தின்‌ 
அதிகார பேதங்களையும்‌ தளர்த்திவிட்டு, ஜனங்களின்‌ உணர்ச்‌ 
சிகளுக்கு ருசியூட்டும்‌ சடங்குகளையும்‌ உண்டாக்கியபோது, 
பலபேர்‌ “இதைத்தான்‌ பின்பற்றுவோமே!' என்று இவர்கள்‌ 
பின்னே போனார்கள்‌. 


எங்கேயும்‌ எப்போதும்‌ ஜன ஸமூஹத்தில்‌ ஒரு மூலையில்‌ 
சில .பேருக்காவது, 'பழசையெல்லாம்‌ உடைத்துப்‌ போட்டு 
விட்டு எல்லாம்‌ புதிசாகப்‌ பண்ணிப்‌ பார்த்தால்‌ என்ன?' என்ற 
எண்ணம்‌ - புரட்சி மனப்பான்மை' என்று தற்காலத்தில்‌ 
கொண்டாடிச்‌ சொல்கிறார்களே, அந்தப்‌ போக்கு - இல்லாம 
லிருக்காது. ஆனாலும்‌ வஜ்ரம்‌ பாய்ந்த tradition- (மரபைச்‌) 
சட்டென்று உடைத்துக்‌ கொண்டு கிளீம்புவதற்குப்‌ பூர்வ 
காலங்களில்‌ ரொம்பவும்‌ தயங்கியிருப்பார்கள்‌. அப்படிப்பட்ட 
சூழ்நிலையில்‌ யாராவது ஒருத்தர்‌, இரண்டு பேர்‌ துணிச்சலா 
கப்‌ பிய்த்துக்‌ கொண்டு கிளம்பிவிட்டால்‌, அப்புறம்‌, ஓர்‌ 
ஏரிக்கரையில்‌ சின்னதாக ஒன்று இரண்டு ஓட்டை விட்டாலும்‌ 
அதுவே அரித்து அரித்துப்‌ பெரிசாக உடைப்பெடுத்துக்‌ 
கொள்வது போல, அந்த ஒன்று-இரண்டு புரட்சிக்காரர்களை 
அனுஸரித்துக்கொண்டு பல பேர்‌ புறப்படுவார்கள்‌. 


... இப்படித்தான்‌ அப்போது, “வேதம்‌ என்ன? எங்கள்‌ 
சாஸ்த்ரம்தான்‌ பகவான்‌ ஏற்படுத்தியது என்று லெபேர்‌ 
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புறப்பட்டபோது, இன்னம்‌ சிலர்‌, வேதம்‌ என்ன? பகவானும்‌ 
தான்‌ என்ன? வேதமும்‌ வேண்டாம்‌, பகவானும்‌ வேண்டாம்‌. 
வேதம்‌, பகவான்‌ இரண்டையும்‌ தள்ளிவிட்ட எங்கள்‌ 
சாஸ்த்ரம்தான்‌ ஸரியானது' என்று முழுப்‌ புரட்சியாகவே புது 
மதங்கள்‌ ஸ்தாபித்தார்கள்‌. 


இப்படித்‌ தோன்றிய பெளத்தம்‌, ஜைனம்‌, சார்வாகம்‌ 
ஆகிய மூன்றைச்‌ சொன்னேன்‌. இவற்றில்‌ சார்வாகத்துக்கு 
அதிகம்‌ ஆள்‌ சேரவில்லை. என்ன இருந்தாலும்‌, “ஸ்வாமியே 
கிடையாது, உடம்பின்‌ ஸாகத்துக்கு மேலே ` எதுவும்‌ 
கிடையாது, மதாசரணை எதுவுமே வேண்டியதில்லை 
என்றால்‌ அதைப்‌ பெரும்பாலான ஜனங்களால்‌ துணிந்து. 
ஏற்றுக்கொள்ள முடியாது. அதனால்‌ இந்த அப்பட்ட லோகாய 
தத்துக்குப்‌ பெரிசாக ஆதரவு கிடைக்கவில்லை. கொஞ்சமே 
கிடைத்தது. பெளத்த - ஜைன மதங்களுக்குத்தான்‌ நிறைய 
ஆதரவு இருந்தது. ராஜ குடும்பத்தில்‌ பிறந்தும்‌ துறவிகளாகப்‌ 
போய்ப்‌ பிரசாரம்‌ செய்த புத்தருக்கும்‌ ஜினருக்கும்‌ இருந்த 
ஆகர்ஷணம்‌, அப்புறமும்‌ அந்த மதங்களில்‌ வரிசையாகப்‌ பல 
அறிவாளிகள்‌ தோன்றி நூல்களைக்‌ கொடுத்தது, எல்லாவற்றுக்‌ 
கும்‌ மேலாக ராஜாக்களின்‌ பேராதரவு அந்த மதங்களுக்கு 
இருந்தது - எல்லாம்‌ சேர்ந்து அவற்றுக்கு நல்ல வளர்ச்சியைக்‌ 
பம்‌ ஸம்ஸ்க்ருதத்தைவிட்டு, ஸாதாரண ஜனங்களு 
டைய பச்சு மொழியான ப்ராக்ருத பாஷையில்‌ மதப்‌ 
புஸ்தகங்களை பெளத்தர்கள்‌ கொடுத்ததும்‌, சமணர்கள்‌ எல்லா 
ஜனங்களுக்கும்‌ பள்ளிக்கூடம்‌ வைத்துத்‌ தாய்மொழியில்‌ 
போதனை கொடுத்ததும்‌ அவற்றின்‌ பாபுலாரிடிக்கு ஒரு 
காரணமாயிற்று. அந்த மத உபதேசங்கள்‌ என்ன என்று ஜனங்‌ 
கள்‌ அவ்வளவாகக்‌ கவலைப்படவில்லை. அவற்றை நடத்திக்‌ 
காட்டவும்‌ விசேஷமாகப்‌ பாடுபடவில்லை. இருந்தாலும்‌ தங்க 
ளுக்கும்‌ பொதுவாக மத சாஸ்த்ரம்‌ இருக்கிறது, பள்ளிகள்‌ 
இருக்கின்றன என்ற பெருமைக்காக அந்த மதங்களில்‌ சேர்ந்‌ 
தார்கள்‌. அவர்கள்‌ விட்டுப்‌ போகாமல்‌ மேலும்‌ மேலும்‌ சேர 
வசதியாகப்‌ பிற்காலத்தில்‌ அந்த மதங்களில்‌ மூர்த்தி வழிபாடும்‌ 
வைக்கப்பட்டு விட்டதைச்‌ சொன்னேன்‌. பொதுஜனங்களுக்கு 
இது இருந்துவிட்டால்‌ போதும்‌! ்‌ 


இவ்விரண்டில்‌ ஜைனம்‌ ஆசார்யாள்‌ நாளில்‌ அவ்வளவு 
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ஓங்கி இருக்கவில்லையென்று தெரிகிறது. ஏனென்றால்‌ 
முன்னேயே சொன்னாற்போல்‌, அவருடைய புஸ்தகங்களில்‌ 
ஜைன மதக்‌ கண்டனம்‌ ரொம்பவும்‌ கொஞ்சமாகவே இருக்‌ 
கிறது. பெளத்தம்‌ பற்றி அங்கங்கே கண்டனம்‌ இருந்தாலும்‌ 
அதுவுங்கூடக்‌ குறைச்சல்தான்‌. மீமாம்ஸா கண்டனம்தான்‌ 
அதிகம்‌. காரணத்தைப்‌ பிற்பாடு பார்க்கலாம்‌! 


LAA 


அடுத்த புத்தகத்தில்‌... 


ஸ்ரீ சங்கர சரிதம்‌ என்கிற தலைப்பின்‌£ழ்க்‌ 
கட்டுரைகள்‌ தொடர்கின்றன. 
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